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अयागर 


प्रकाशकीय 


आचार्य विनोवाजीकी कई पुस्तकें हिन्दीमें प्रकाशित हो चुकी हैं; लेकिन 
उनके एक ऐसे संग्रहकी आवश्यकता अनुभव की जा रही थी, जो विश्ञेप 
हपसे युवकोंके लिए उपयोगी हो और जिसे पढ़कर वे जान सकें कि सच्ची 
शिक्षा एवं संस्कृति क्या 'है और उन्हें किस प्रकार अपने जीवनका निर्माण 
तथा विकास करना चाहिए, जिससे वे समाज और राष्ट्रकी अधिक-से-अधिक 
सेवा कर सकें। 

प्रस्तुत संग्रह इसी कमीको पूरा करनेके विचारसे निकाला जा रहा 
हैं। युवकों, विशेषकर विद्यार्थियोंकी दृष्टिसि लगभग सभी आवश्यक 
विपयोंका समावेश इसमें हो गया हैं। हमारी शिक्षा कैसी होनी चाहिए, 
वर्तमान शिक्षा-प्रणालीको किस प्रकार लाभदायक बनाया जा सकता 
है, शिक्षकोंमें किन-किन गुणोंका होना जहूरी है, विद्याथियोंको आत्म- 
विकासके लिए किन-किन मूलभूत वातोंको अपने अन्दर विकसित करना 
चाहिए, शरीर-श्रम क्यों आवश्यक है, वास्तविक अर्थशास्त्र क्या है, हमें 
ग्रामोंकी सेवापर अपना ध्यान क्‍यों केन्द्रित करना चाहिए, ग्रामोद्योगको 
प्रोत्साहन देनेसे क्या लाभ है, हमारे जीवनमें सावनाका क्या महत्त्व हूँ 
त्याग और दानका क्‍या स्थान है, आजकी सामाजिक एवं आर्थिक 
विपमताओंको सर्वोदयके सिद्धांत द्वारा किस प्रकार दूर किया जा सकता है, 
महापुरुषोंके जीवनसे हमें क्या-क्या शिक्षाएं मिलती हैं, आदि-आदि दर्जनों 
विपयोपर इस पुस्तकर्म प्रकाश डाला गया हैं। विनोवाजी जो कुछ कहते 
हैं, उसके व्यावहारिक पक्षकों पहले देख लेते हैँ । अतः इस पुस्तकमें सिद्धांत 
और व्यवहार, दोनोंका बड़ा ही सुंदर समन्वय पाठकोंको मिलेगा । 

विनोवाजी महान चितक और साधक हें। देशके करोड़ों भूखे, नंगे 
और पीड़ित लोगोंकी पुकार उन्हें पवनारसे खींचकर उनके बीच ले आई 
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है और वह समाजमें अहिंसक क्रांति उत्पन्न करनेके लिए देशके एक कोनेसे 
दूसरे कोनेतक पैदल यात्रा कर रहे हैं । हमें विश्वास है कि उनके विचारों- 
का अध्ययन, मनन और स्वाध्याय करके पाठक उस महान ध्येयकी पुरत्तिमें 
योग देंगे, जिसके लिए विनोवाजीने अपने प्राणोंकी बाजी लगा 
रक्‍्खी है । 

पुस्तककी सामग्री विनोवाके -विचार, गांधीजीको श्रद्धांजलि“, 
शांतिजयात्रा' आदि कई पृस्तकोंसे ली गई ; 


दूधरा संस्करण 
: अस्तुत पुस्तकका दूसरा संस्करण पाठकोंकी सेवामें उपस्थित करते 
हुए हमें वड़ा हर्ष हो रहा हैं | इसमें शिक्षा और संस्क्ृतिके विषय तु नियादी 
विचार हैं और इन विचारोंका जितवा अधिक प्रचार होगा, उतना ही 
लाभदायक हैं । हम चाहते हैं कि यह पुस्तक प्रत्येकः युवकके हाथमें पहुंचे, 
जिससे अपने दीवन-निर्माणमें उसे सही मार्गदर्शन प्राप्त हो । 
हमें विश्वास है कि यह पुस्तक उत्तरो्तर 'लोकप्रिय होगी । 


गंभीर अध्ययन 


अध्ययनमें लम्बाई-चौड़ाई महत्त्वकी चीज नहीं हैं। महत्त्व है गंभी- 
रताका | ब्रहुत देरतक घंटों-के-बंठे और भांति-भांतिके विपयोंका अव्ययन 
करते रहने को में लम्वा-चौड़ा अध्ययन कहता हूं । समाविस्थ होकर नित्य- 
निरंतर थोड़ी देरतक किसी निश्चित विपयके अध्ययनको में गंभीर 
अध्ययन कहता हूं । दस-वारह घंटे सोना, पर करवटें बदलते रहना या 
सपने देखते रहना--ऐसी नींदसे विश्रांति नहीं मिलती; वल्कि पांच ही छः 
घंटे सोने, कितु गाढ़ निद्रा हो तो इतनी वींदसे पूर्ण विश्वांति मिल 
सकती हैँ। यही वात अव्ययनकी हैं । समाधि अव्ययनका. मुख्य 
तत्त्व है। ] 

समाधि-युक्‍त गंभीर अध्ययनके विना ज्ञान नहीं । लंवा-चौड़ा अव्ययन 
बहुत-कुछ फालतू ही होता है । उसमें शक्ति का अपव्यय होता है। अनेक 
विपयोंपर गाड़ीभर पढ़ाई करते रहनेसे कुछ हाथ नहीं लगता । अध्ययनसे 
प्रज्ञा, बुद्धि स्वतंत्र और प्रतिभावान होनी चाहिए । प्रतिभाके मानी 
हैं बुद्धिमें नई-नई कोंपलें फूटतें रहना । नई कल्पना, नया उत्साह, नई 
खोज, नई स्फूर्ति, ये सव प्रतिभाके लक्षण हैं । लंबी-चौड़ी पढ़ाईके नीचे 
यह प्रतिभा दवकर मर जाती है । 

वर्तमान जीवन में आवश्यक कर्मयोगका स्थान रखकर हो सारा 
अध्ययन करना चाहिए, अन्यथा भविष्य-जीवनकी आशामें वर्तमान 
कालमें मरने जैसा प्रकार बन जाता है। दरीरकी स्थितिपर कितना 
विश्वास किया जाता है, यह प्रत्येकके अनुभवमें आनेवाली वात -है । 
भगवानकी हम सवपर अपार कृपा ही समभनी चाहिए कि हममे वह कुछ- 
न-कुछ कमी रख ही देता है। वह चाहता है कि यह कमी जानकर हम 
जाग्रत रहें । 


न दि न 


दो विन्दुओंसे रेखाका निश्चय होता है । जीवनका मार्ग भी तो दो 
विन्दुओंसे ही निश्चित होता है । हम हैं कहां, यह पहला विन्दु; हमें जाना 
कहां है, यह दूसरा बिन्दु । इन दो विन्दुओंका तय कर लेना जीवनकी दिशा 
तय कर लेना है । इस दिशापर लक्ष्य रक्खे विना इधर-उधर भटकते रहनेसे 
रास्ता तय नहीं हो पाता -। - 


ग्रामसेवादत्त' से | | “-विनोबा 
| 
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रोजकी प्राथना 


3४ असतो भा सदुगमय। 
तमससो मां ज्योतिर्गमय। 
मृत्योर्मा अमृत गमय॥ 
: है प्रभो, मुझे असत्यमेंसे सत्यमें ले जा। अन्वकारमेंसे प्रकाशमें. ले. जा । 
मृत्युमेंसे अमृतमें ले जा। 
इस मंत्रमें हम कहां हैं, अर्थात्‌ हमारा जीव-स्वरूप क्‍या है, और हमें 
कहां जाना है, अर्थात्‌ हमारा शिव-स्वरूप क्‍या हैँ, यह दिखाया है। हंम 
असत्यमें हैं, अंबकारमें हें, मृत्युमें हें। यह हमारा जीव-स्वरूप है। हमें 
सत्यकी ओर जाना है, प्रकाशकी ओर जाना है, अमृत्वको प्राप्त कर लेना 
हैं। यह हमारा शिव-स्वरूप 
दो विदु निश्चित हुए कि सुरेखा निरिचत हो जाती हैँ । जीव और 
शिव ये दो विदु निश्चित हुए कि परमार्थ-मार्ग तैयार हो जाता हैं ।. मुक्तके 
लिए परमार्थ-मार्य नहीं है, कारण उसका जीव-स्वरूप जाता रहा है । शिव- 
स्वरूपका एक ही बिंदु वाकी रह गया है, इसलिए मार्ग पूरा ही गया | जड़के 
लिए परमार्थ-मार्ग नहीं हैं। कारण, उसे शिव-स्वरूपका भान नहीं है। 
जीव-स्वरूपका एक ही विढ्ू नजरके सामने है, इसलिए मार्ग आरंभ ही नहीं 
होता । मार्ग बीचवाले लोगोंके लिए हैँ | वीचवाले लोग अर्थात्‌ म॒मुक्ष । 
उनके लिए मार्ग है और उन्हींके लिए इस मंत्रवाली प्रार्थना है । 
'मुभे असत्यमेंसे सत्यमें ले जा ईव्वरसे यह प्रार्थना करनेके मानी हूँ, 
में असत्यमेंसे सत्यकी ओर जानेका वरावर प्रयत्न करूंगा, इस तरहकी एक 
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अंतिनज्ञा-सी करना । प्रयत्नवादकी प्रतिज्ञाके विना प्रार्थनाका कोई अर्थ ही 
नहीं रहता । यदि में प्रयत्न नहीं करता और चुप बैठ जाता हूं, अथवा विरुद्ध 
दिशामें जाता हूं, और जवानसे मुझे असत्यमेंसे सत्य में ले जा यह प्रार्थना 
किया करता हूं, तो इससे क्या मिलनेका ? नागपुरसे कलकत्तेकी ओर 
जानेवाली गाड़ीमें बैठकर हम हे प्रभो। मुझे बंबई ले जा' की कितनी ही 
प्रार्थना करें, तो उसका क्या फायदा होना है ? असत्य से सत्यकी ओर ले 
चलनेकी प्रार्थना करनी हो तो असत्य से सत्यकी ओर जानेका प्रयत्न भी 
करना चाहिए । प्रयलहीन प्रार्थना प्रार्थना ही नहीं हो सकती । इसलिए 
ऐसी प्रार्थना करनेमें यह प्रतिज्ञा शामिल है कि में अपना रुख असत्यसे सत्यकी 
ओर करूंगा और अपनी शक्तिभर सत्यंकी ओर जानेका भरपूर प्रयत्न 
करूंगा । 

प्रयत्त करना है तो फिर. प्रार्थना क्‍यों ? प्रयत्न करना है इसीलिए 
तो प्रार्थना चाहिए । में प्रयत्त करनेवाला हूं । पर फल मेरी मुदृझीमें थोड़े 
ही है । फल तो ईश्वरकी इच्छापर अवलंवित है । में प्रयत्न करके भी 
कितना. करूंगा ? मेरी शक्ति कितनी अल्प है ? ईश्वरकी सहायताके 
विना में अकेला क्या कर सकता हूं ? में सत्यकी ओर अपने कदम बढ़ाता 
रहूं तो भी ईदवरकी कृपाके विना में मं जिलपर नहीं पहुंच सकता । में रास्ता 
काटनेका प्रयत्न तो करता हूं, पर अंत्में में रास्ता काटूंगा कि बीचमें मेरे 
पर ही कट जानेवाले हैँ, यह कौन कह सकता है ? इसलिए अपने ही वलबते 
में .मंजिलपर पहुंच जाऊंगा, यह घमंड फिजूल है । कामका अधिकार मेरा- 

पर फल. ईद्वरके हाथमें है । इसलिए प्रयत्नके साथ-साथ ईर्वरकी 

प्राथना आवश्यक है। प्रार्थनाके संयोगसे हमें वल मिलता है । यों कहो न 
कि अपने पासका संपूर्ण वल काममें लाकर और वलकी ईइवरसे मांग करना, 
यही प्रार्थंनाका मतलब है । 

प्रार्थनामें दैववाद और प्रयत्नवादका समन्वय है। देववादमें पुरुषार्थको 
अवकाश नहीं है, इससे वह वावला है। प्रयत्नवादमें निरहंकार वृत्ति नहीं है, 
इससे वह घमंडी है। फलत:ः दोनों ग्रहण नहीं किये जा सकते । कितु दोनोंको 
छोड़ा भी नहीं जा सकता । कारण, देववादमें ज़ो नम्नता है वह जरूरी है । 
प्रयत्नवादमें जो पराक्रम है वह भी आवश्यक है। प्रार्थना इनका मेल साधती 
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है । मुक्तसंगोधनहंवादी वृत्युत्ताहसमन्वितः' गीतामें सातक्त्विक कर्त्ताका यह 
जो लक्षण कहा गया है उसमें प्रर्थता का रहस्य है । प्रार्थना मानी अहंकार- 
रहित प्रवत्त । सारांक्ष, मुर्के असत्यमेंसे सत्यमें ले जा' इस प्रार्थनाका संपूर्ण 
अर्थ होगा कि में असत्यमेंसे सत्यकी ओर जानेका अहंकार छोड़कर उत्साह- 
'यूर्वंक सतत प्रयत्न करूंगा ।' यह अर्थ ध्यानमें रखकर हमें रोज प्रभुसे प्रार्थना 
' करनी चाहिए कि-- 
हे प्रभो, तू मुझे असत्यमेंसे सत्यमें ले जा । अंबकारमेंसे प्रकाशमें ले 
जा। मृत्युमेंसे अमृत ले जा । 
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आजकी विचित्र शिक्षण-पद्धतिके कारण जीवनके दो टुकड़े हो जाते 
हैं। आयुके पहले पंद्रह-वीस वरसोंमें आदमी जीने के फंकटमें न पड़कर 
सिर्फ शिक्षा को प्राप्त करे और वादकों शिक्षणकों वस्तेमें लपेट रखकर 
मरने तक जिये । 

यह रीति प्रकृतिकी योजनाके विरुद्ध है। हाथभर लंबाईका बालक 
साढ़े तीन हाथका कंसे हो जाता है, यह उसके अथवा -ओऔरोंके ध्यानमें भी 
नहीं आता । शरीरकी वृद्धि रोज होती रहती हैं । यह वृद्धि सावकाश 
'क्रम-कमसे, थोड़ी-थोड़ी होती है । इसलिए उसके होनेका भानतकं नहीं 
'होता । यह नहीं होता कि आज रातकों सोयें तव दो फुट ऊंचाई थी और 
सवेरे उठकर देखा तो ढाई फुट हो गई। आजकी शिक्षण-पद्धतिका तो यह ढंग 
है कि अमुक वर्षके विलकुल आखिरी दिनतक मनृष्य-जीवनके विपयमें 
'पूर्ण रूपसे गे रजिस्मेदार रहे तो भी कोई हर्ज नहीं । यही नहीं, उसे गैर जिस्मे- 
दार रहना चाहिए और आगयामी वर्षका पहला दिन भिकले कि सारी जिम्मे- 
दारी उठा लेनेको तैयार हो जाना चाहिए । संपूर्ण गैरजिम्मेदारीसे संपूर्ण 
जिम्मेदारीमें कुदना तो एक हनुमान-कूद ही हुई । ऐसी हनुमान-कृदकी 
कोशिशयमें हाथ-पर टूट जाये तो क्या अचरज ! 
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भगवान्‌ ने अर्जुतसे कुरुक्षेत्र भगवद्गीता कही । पहले. भगवद्गीताके 
“क्लास लेकर फिर अर्जुतको कुरुक्षेत्र्में नहीं ढकेला । तभी उसे. वह गीता 
-पची । हम जिसे जीवनकी तैयारीका ज्ञान कहते हैं उसे जीवनसे विलकुल 
-अलिप्त रखना चाहते हैं, इसलिए उक्त ज्ञानसे मौतंकी ही तैयारी होती है। 
-बीस वरसका उत्साही युवक अध्ययनमें मग्न है । तरह-तरहके ऊंचे 
विचारोंके महल वना रहा है। “में शिवाजी महाराजकी तरह मातृभूमिकी 
सेवा करूंगा । में वाल्मीकि-सा कवि. बनूंगा । में न्यूटनकी तरह खोज 
करूंगा ।” एक, दो, चार, जाने क्या-क्या कल्पना करता है।. ऐसी कल्पना 
करनेका भाग्य भी थोड़ोंको ही मिलता है । पर जिनको मिलता है उनकी 
ही वात लेते हैं । इन कल्पनाओंका आगे क्या नतीजा निकलता है ? जब 
नोन-तेल-लकड़ीके फेरमें पड़ा, जब पेटका प्रश्न सामने आया, तो वेचारा दीन 
बन जाता है । जीवनकी जिम्मेदारी क्या. चीज़ है, आजतक इसकी' विलकुल 
ही कल्पना नहीं थी और अब तो पहाड़ सामने खड़ा हो गया । .-फिर क्या 
करता है ? फिर पेटके लिए वन-वन फिरनेवाले शिवाजी, करुण गीत गाने- 
'वाले वाल्मीकि, और कभी नौकरीकी, तो कभी औरतकी, कभी लड़कीके 
लिए वरकी और अंतमें इमशांनकी शोध करनेवाले न्यूटन---इस .प्रकारकी 
भमिकाएं लेकर अपनी कल्पनाओंका समाधान करता है । यह हनुमान- 
कदका फल है । ् 
मैट्रिके! एक विद्यार्थीसे पूछा--- क्योंजी, तुम आगे क्या करोगे ?' 
आगे क्‍या ? आगे कालेजर्म जाऊगा । 
. “डोक है । कालेजमें तो जाओगे । लेकिन उसके वाद ? यह सवाल 
तो बना ही रहता है । 
“सवाल तो वना रहता है। पर अभीसे उसका विचार क्यों किया जाय ? 
आगे देखा जायगा 7 
फिर तीन साल वाद उसी विद्यार्थी से वही सवाल पूछा । 
“अमभीतक कोई विचार नहीं हुआ । 
“विचार हुआ नहीं, यानी ? लेकिन विचार किया था क्या ?* 
| साहब, विचार किया ही नहीं । क्या विचार करें ? कुछ सूकता 
नहीं । पर अभी डेढ़ वरस वाकी है । आगे देखा जायगा । 
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आगे देखा जायगा' ये वही शब्द हैं जो तीन वर्ष पहले कहे गये थे । 
धर पहले की आवाजमें वेफिक्री थी । आजकी आवाजमें थोड़ी चिताकी 
भालक थी । 

फिर डेड्ठ वर्ष बाद उसी प्रध्नकर्ताने उसी. विद्यार्थसि---अथवा कहो 
अब 'ृहस्थ' से--वही प्रश्न पूछा । इस वार चेहरा चिताक्रांत था। आवाज 
की वेफिक्री-विलकुल गायब थी । ततः कि ? ततः कि ? ततः किम्‌ ?* 

यह शंकराचार्यजीका पूछा हुआ सनातन सवाल अब दिमागमें कसकर चक्‍्कर 

लगाने लगा था। पर पास जवाब नहीं था। 

आजकी मौत कलपर ढककेलते-ढकेलते एक दिन ऐसा भा जाता है कि 
उस दिन मरना ही पड़ता है। यह प्रसंग उनपर नहीं आता जो मरणके 
पहले ही' मर लेते हैं, जो अपना मरण आँखों से देखते हैं। जो मरणका 
अगाऊ' अनुभव कर लेते हैं उनका मरण टलता है और जो मरणकी अगाऊ 
अनुभवसे जी चुराते हैं, खिंचते हैं, उनकी छातीपर मरण आ पड़ता. है। 
सामने खंभा है, यह वात अंवेको उस खंभेका छातीमें प्रत्यक्ष धक्का लगनेके 
याद मालूम होती हैं। आंखवालेकों यह खंभा पहले ही दिखाई देता है। 
अतः उसका धक्का उसकी छातीकों नहीं लगता । 

जिदगीकी जिम्मेदारी कोई मिरी मौत नहीं हैं और मौत ही कौन ऐसी 
बड़ी मौत' है? अनुभवर्क अभावसे यह सारा हौआ' है। जीवन और 
मरण दोनों आनंदकी वस्तु होनी चाहिए । कारण, अपने परमप्रिय पिताने-- 
ईद्वरने--वे हमें दिये हैँ। ईदवरने जीवन दुःखमय नहीं रचा। पर हमें 
जीवन जीना आना चाहिए । कौन पिता है जो अपने बच्चोंके लिए परेशानी- 
की जिंदगी चाहेगा? तिसपर ईइ्वरके प्रेम और करूणाका कोई पार है ? 
वह अपने लाड़ले वच्चोंके लिए सुखमय जीवनका निर्माण करेगा कि परेशानी 
और फंमकटोंसे भरा जीवन रचेगा ? कल्पताकी क्या आवश्यकता हैं, प्रत्यक्ष 
ही देखिये न। हमारे लिए जो चीज जितनी जरूरी है उसके उतनी ही' 
सुलभतासे मिलनेका इंतजाम ईश्वरकी ओरसे है । पानीसे हवा ज्यादा 
जरूरी है तो ईदवरने पानीसे हवाकों अधिक सुलभ किया है। जहां नाक है, 
वहां हवा मौजूद है। पावीसे अन्नकी जरूरत कम होनेकी वजहसे पानी प्राप्त 
करनेकी वनिस्वत अन्न प्राप्त करनेमें अधिक परिश्रम करना पड़ता है। 


श्ड. जीवन. और. शिक्षण. 


आत्मा सबसे अधिक. महत्त्वकी .वस्तु होनेके कारण वह हरएक़को. हमेशाके. 
लिए दे डाली ,गई है । ईश्वरकी ऐसी प्रेम-पूर्ण योजना है। इसका, खयालः 
न करके हम निकम्में, जड़ जवाहरात जमा करने जितने जड़ बन जाय॑ तो 
तकलीफ हमें -होगी.ही.। पर यह. हमारी . जड़ताका - दोष है, ईइवरका 
नहीं। - . . «. -.: 2 ् ।- 
जिदगीकी जिम्मेदारी क़ोई डरावनी त्रीज़ नहीं है। वह आतंदसे 
ओततप्रोत. है, वशर्ते कि ईश्वरकी रची हुई जीवनकी सरल योजनाको ध्यानमें 
रखते हुए अयुक्त वासनाओंको दवाकर रखा जाय । पर जैसे वह आतंदसे- 
भरी हुई वस्तु हूँ वैसे ही शिक्षासे भी भरपूर है । यह पकक्‍की-बात समभनी 
चाहिए कि. जो जिंदगीकी जिम्मेदारीसे वंचित हुआ वह सारे शिक्षणका 
फल.मगंवा बैठा । वहुतोंकी धारणा है .कि वच्पनसे ही जिंदगीकी जिम्मेदारी- 
का खयाल. अगर व्च्चोंमें पैदा हो जाय तो जीवन कुम्हला ,जायगा। पर 
जिंदगीकी जिम्मेदारीका .भान होनेसे अगर जीवन कुम्हलाता हो तो फिर 
वह जीवन-वस्तु. ही रहने लायक़ नहीं है। पर .आज यह घारणा बहुतेरे 
शिक्षण-शास्त्रियोंकी भी है और इसका मुख्य कारण है जीवनके विपयमों 
दुष्ट कल्पना । जीवन मानी कलह, यह मान. लेना । ईसप-नीतिके अरसिक 
माने हुए, परन्तु वास्तविक, मर्मको समभनेवाले मुर्गेने सीख लेकर ज्वारके 
दानोंकी अपेक्षा मोतियोंकों मान देना छोड़ दिया तो जीवज़के अंदरका कलह 
जाता रहेगा और जीवनमें सहकार दाखिल हो जायगा ।. वंदरके हाथमें 
मोतियोंकी .माला (मरकट-भूषण अंग) -यह कहावत जिन्होंने गढ़ी है, 
उन्होंने मनुष्य का.मनुष्यत्व सिद्ध न करके मनुष्यके पूर्वजोंक संबंचमें डाविनका 
सिद्धांत. ही सिद्ध किया हैं। हनुमानके हाथमें मोतियोंकी माला वाली 
कहावत. जिन्होंने रची वे अपने मनुष्यत्वके प्रति वफादार रहें। 
जीवन अगर भयानक वस्तु हो, कलह हो, तो .वच्चोंको उसमें दाखिल 
मत करो और खुद भी मत जियो। पर अगर जीने लायक वस्तु हो तो 
लड़कोंको उसमें.जरूर दाखिल करो ।-विना उसके उन्हें शिक्षण नहीं मिलने 
- का। भगवदगीता जैसे कुरुक्षेत्रमें कही गई वेसे शिक्षा जीवन-क्षेत्रमें देनी 
चाहिए,.दी जा सकती है। दी जा सकती है, यह. भाषा भी ठीक नहीं है, 
वहीं वह मिल सकती है। है 
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अर्जुनके सामने प्रत्यक्ष कर्तव्य करते हुए सवाल पैदा हुआ। उसका 
उत्तर देनेके लिए भगवदगीता निर्मित हुई । इसीका नाम शिक्षा है । वच्चोंको' 
खेतमें काम करने दो। वहां कोई सवाल पैदा हो तो उसका उत्तर देनेके 
लिए सृप्टि-शास्त्र अबवा पदार्थ-विज्ञानकी या दूसरी जिस चीजकी जरूरत 
हो उसका ज्ञान दो । यह सच्चा शिक्षण होगा। वच्चोंको रसोई बनाने दो । 
उसमें जहां जरूरत हो रसायनशास्त्र सिखाओ। पर असली वात यह हैं 
कि उनको जीवन जीने दो'। व्यवहारमें काम करनेवाले आदमीको भी 
शिक्षण मिलता ही रहता है। वैसे ही छोटे वच्चोंकों भी मिले । भेद इतना 
ही होगा कि वच्चोंके आसपास जरूरतक अनुसार मार्म-दर्शन करानेवाले 
मनुष्य मौजूद हों। ये आदमी भी सिखानेवाले' वनकर नियुक्त” नहीं 
होंगे। वे भी जीवन जीनेवाले” हों, जैसे व्यवहारमें आदमी जीवन जीते 
हैं। अंतर इतना ही है कि इन 'शिक्षक' कहलानेवालोंका जीवन विचार- 
मय होगा, उसमेंके विचार मौकपर वच्चोंको समभाकर बतानेकी योग्यता 
उनमें होगी। पर शिक्षक नामके किसी स्वतंत्र धंधेकी जरूरत नहीं हैं,. 
ने विद्यार्थी नामक मनुष्य-कोटिसे वाहरके किसी प्राणीकी। और क्या 
करते हो' पूछतेपर पढ़ता हूं! या पढ़ाता हुं ऐसे जवाब की जरूरत नहीं है । 
खेती करता हूं” अथवा बुनता हूं' ऐसा शुद्ध पेशेवर कहिये या व्यावहारिक 
कहिये, पर जीवनकी भीतरसे उत्तर आना चाहिए। इसके लिए उदाहरण 
विद्यार्थी राम-लक्ष्मण और गृर विश्वामित्रका लेना चाहिए। विश्वामित्र 
यज्ञ करते थे। उसकी रक्षार्के लिए उन्होंने दशरथसे लड़कोंकी याचना की । 
उसी कामके लिए दश्षरथने लड़कोंको भेजा । लड़कोर्में भी यह जिम्मेदारीकी' 
भावना थी कि हम यज्ञ-रक्षणके काम के लिए जाते हैं । उसमें उन्हें 
अपूर्व शिक्षा मिली । पर यह बताना हो कि राम-लक्ष्मणवे क्या किया तो' 
कहना होगा कि यज्न-रक्षा की । शिक्षण प्राप्त किया' नहीं कहा जायगा। 
पर शिक्षण उन्हें मिला, जो मिलना ही था। 

शिक्षण कत्तेव्य कर्मका आनुपंगिक फल है। जो कोई कत्तंव्य-करता है: 
उसे जाने-अनजाने वह मिलता ही है । लड़कोंको भी वह उसी तरह मिलना 
चाहिए। औरोंको वह ठोकरें खा-खाकर मिलता हूँ। छोटे लड़कोंमें आज 
उतनी शक्ति नहीं आई है, इसलिए उनके आसपास ऐसा वातावरण बनाना: 
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चाहिए कि वे बहुत ठोकर न खाने पायें और धीरे-घीरे वे स्वावलंबी 
बनें, ऐसी अपेक्षा और योजना होवी चाहिंए। शिक्षण फल हैं। और मा 
'फलेय! कदाचन' यह मर्यादा फलके लिए भी लागू है---खास शिक्षणके 
लिए कोई कर्म करनां यह भी सकाम हुआ--और उसमें भी इद्मच मया 
लव्वम्‌--आज मेंने यह पाया, 'इदं प्राप्ल्ये---कल वह पाऊंगा, इत्यादि 
चासनाएं जाती ही हें.। इसलिए इस 'शिक्षण-मोह' से छूटना चाहिए। इस 
मोहसे जो छूटा उसे सर्वोत्तम शिक्षण मिला समकना चाहिए । मां वीमार 
है, उसकी सेवा करनेमें मुझे खूब शिक्षण मिलेगा । पर इस शिक्षा लोभसे 
मुझे माताकी सेवा नहीं करती है। वह तो मेरा पवित्र कत्तंव्य है, इस 
आवनासे मुझे माताकी सेवा करनी चाहिए । अथवा माता बीमार है और 
उसकी सेवा करनेंसे मेरी दूसरी चीज--जिसे में शिक्षण” समभता हूं 
चह--जाती है तो इस शिक्षणके नष्ट होनेके डरसे मुझे माताकी सेवा 
नहीं टालनी चाहिए। 
प्राथमिक महस्त्वके जीवनोपयोगी परिश्रमको शिक्षणमें स्थान मिलना 
चाहिए। कुछ शिक्षणशज्ञास्त्रियोंका इसपर यह कहना है कि ये परिश्रग' 
शिक्षणकी दृष्टिसे ही दाखिल किये जाय॑, पेट भरनेकी दृष्टिसे नहीं । आज 
पेट भरने का जो विक्वत अर्थ प्रचलित हैँ उससे घवराकर यह कहा जाता 
है और उस हदतंक वह ठीक हूँ । पर मनुष्यको पेट' देनेमें ईश्वरका हेतु 
हैं । ईमानदारीसे पेट भरना अगर मनुष्य साथ ले तो समाजके वहुतेरे दु:ख 
और पातक नष्ट हो ही जाय॑ । इसीसे मनुने योअर्थशुचि: स हि शुचि:--- 
जो आशिक दृष्टिसे पवित्र हूँ वही पवित्र है, यह यथार्थ उद्गार प्रकट किये 
हैं। 'सर्वेवामविरोधेन' कैसे जियें, इस शिक्षणमें सारा शिक्षण समा जाता 
है। अविरोववृत्तिसे शरीर-यात्रा करना मनुष्यका प्रथम कत्तेंव्य हैँ। यह 
कत्तेव्य करनेसे ही उसकी आध्यात्मिक उन्नति होगी। इसीसे शरीर- 
यात्रा्क लिए उपयोगी परिश्रम करनेकों ही शास्त्रकारोंने यज्ञ नाम 
दिया हैं। उदर-भरण नोहे, जाणिजे यज्ञकमें--यह उदर-भरण नहीं 
है, इसे यज्ञकर्म जान। वामन पंडितका यह वचन प्रसिद्ध हैँ। अतः में 
शरीस्यात्राके लिए परिश्रम करता हूं, यह भावना उचित है। शरीर- 
यात्रा्से मतलव अपने साढ़े तीन हाथके दारीरकों यात्रा न समझकर समाज- 
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शरीरकी यात्रा, यह उदार अर्थ मनमें वंठाना चाहिए। मेरी बघरीर-यात्रा 
नानी समाजकी सेवा और इसीलिए ईइ्वरकी पूजा, इतना समीकरण 
दृढ़ होना चाहिए। और इस ईदवर-सेवा्में देह खपाना मेरा कर्तव्य है 
और वह मे करना चाहिए, यह भावना हरेकमें होती चाहिए । इसलिए 
चह छोटे वच्चोंमें भी होनी चाहिए। इसके लिए उतकी झवित भर उन्हें 
जीवनमें भाग लेनेका मौका देता चाहिए और जीवनकों मुख्य केद्र बनाकर 
उसके आसपास आवश्यकतानुसार सारे शिक्षणकी रचना करनी चाहिए । 

इससे जीवनके दो खंड न होंगे । जीवनकी जिम्मेदारी अचानक था पड़ने 
से उत्पन्न होनेवाली अड़चन पैदा न होगी। अनजाने धदिक्षा मिलती 
रहेंगी, पर शिक्षणका माह नहीं चिप्केगा और निप्काम कर्मकी ओर 
प्रवृत्ति होगी। 


*ै 
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विचारोंका प्रत्यक्ष जीवनसे नाता दुट जानेसे विचार निर्जीव हो जाते 
हैं और जीवन विचार-शुन्‍्य वन जाता हूँ। मनृप्य घरमें जीता है और 
मदरसेमें विचार सीखता हैं, इसलिए जीवन और विचारका मेल नहीं बैठता । 
उपाय इसका यह हैँ कि एक ओरसे घरमें मदरसेका प्रवेश होना चाहिए 
ओर दूसरी ओरसे मदरसेमें घर घुसना चाहिए। समाज-शास्त्रकों चाहिए 
कि शालीन कुटुम्व निर्माण करे और शिक्षग-झ्वास्त्रको चाहिए कि कौटुम्बिक 
पाठशाला स्थापित करे। 

छात्रालय बयवा शिक्षकोंके घरको शिक्षाकी वुनियाद मानकर उस पर 
शिक्षणकी इमारत रचनेवाली शाला ही कोटुविक शाला है। ऐसे कौटुंविक 
शालाके जीवनक्रमक संयंधर्मे---पाठ्यक्रमकों अलग रखकर--हुछ सूचनाएं 
इस लेखमें करती हैं। वे इस प्रकार हैं-- 

(१) ईर्वर-निष्ठा संसारमें सार वस्तु है। इसलिए नित्यको कार्यक्रम- 
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में दोनों वेला सामुदायिक उपासना या प्रार्थना होनी चाहिए। प्रार्थनाका 
स्वरूप संत-वचनोंकी सहायतासे ईश्वर-स्मरण होना चाहिए । उपासनामों 
एक भाग नित्यके किसी निरिचित पाठकों देना चाहिए । सर्वेषामविरोधेन' 
यह नीति हो । एक प्रार्थना रातकों सोनेके पहले होनी चाहिए और दूसरी 
सुबह सोकर उठनेपर । 

(२) आहार-शुद्धिका चित्त-शुद्धिसें निकट संबंध है, इसलिए आहार 
सात्त्विक रखना चाहिए । गरम मसाला, मिर्च, तले हुए पदार्थ, चीनी और 
दूसरे निषिद्ध पदार्थोका त्याग करना चाहिए । दूध और दूबसे वने पदार्थोका 
मर्यादित उपयोग करना चाहिए । 

(३) ब्राह्मणसे या दूसरे किसी रसोइयेसे रसोई नहीं वनवानी चाहिए 
रसोईकी शिक्षा शिक्षाका एक अंग हैं । सार्वजनिक काम करनेवालोंके लिए 
रसोईका ज्ञान जरूरी हैं| सिपाही, प्रवासी, ब्रह्मचारी, सवको वह आनी 
चाहिए। स्वावलंवनका वह एक अंग है । 

(४) कौटुंविक पाठशालाको अपने पाखानेका काम भी अपने हायमें 
लेना चाहिए । अस्पृश्यता-निवारणका अर्थ किसीसे छतछात न मानवा हीः 
नहीं, किसी भी समाजोपयोगी कामसे नफरत्न न करना भी हैं। पाखाना 
साफ करना अंत्यजका काम है, यह भावना चली जानी चाहिए । इसके 
अलावा स्वच्छताकी सच्ची तालीम भी इसमें है । इसमें सावंजनिक स्वच्छता 
रखनेके ढंगका अभ्यास हैं । 

(५) अस्पृत्योंसहित सवको मदरसेमें स्थान मिलना चाहिए, यह तो हैं 
ही, पर कौटुंविक' पाठशालामें पंक्ति-भेद रखना भी संभव नहीं । आहार- 
शुंद्धिता नियम रहना काफी हैं 

(६) स्वानादि प्रातःकर्म सवेरे ही कर डालनेका नियम होना चाहिए 
स्वास्थ्य-मेदसे अपवाद रखा जा सकता हैं| स्तान ठंडे पानीसे करना 
चाहिए । 

(७) प्रातःकर्मोकी तरह सोनेके पहलेके सायंकर्म' भी जरूर होने 
चाहिए । सोनेके पहले देह-शुद्धि आवश्यक है । इस सायंकर्मका गाढ़ निद्रा 
और ब्रह्मचर्यसे संत्रंव है । खुली हवार्में अलग-अलग सोनेका नियम होना 
चाहिए । 
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(८) कितावी शिक्षाके बजाय उद्योगपर ज्यादा जोर देना चाहिए । 
कम-से-कम तीन घंटे तो उद्योगमें देने ही चाहिए। इसकी विना अध्ययन 
तेजस्वी नहीं होनेका । कर्मातिशेपेण' अर्थात्‌ काम करके बचे हुए समयमें 
वेदाध्ययन करना श्रुतिका विधान हूँ । 

(६) शरीरको तीन घंटे उद्योगर्में लगाने और गुहकृत्य और 
स्वक्ृत्य स्वत: करनेका नियम रखनेके वाद दोनों समय व्यायाम 
करनेकी जरूरत नहीं हैं। फिर भी एक बेला अपनी-अपनी जरूरतक 
मृताबिक खुली हवामें खेलना, घूमना या कोई विद्येप व्यायाम करना 
उचित हैं । 

(१०) कातनेको राष्ट्रीय धर्मकी प्रार्थनाकी भांति नित्यकर्ममें गिनना 
चाहिए । उसके लिए उद्योगके समयके अलावा कम-से-कम आवा घंटा वक्‍त 
देना चाहिए । इस आवे घंटेमें तकलीका उपयोग करनेसे भी काम चल 
जायगा । कातनेका नित्यकर्म यात्रा में या कहीं भी छोड़े विना जारी रखना 
हो तो तकली ही उप्रयृक्त साधन है । इसलिए तकलीपर कातना तो आना 
ही चाहिए । 

(११) कपड़ेमें खादी ही वरतनी चाहिए । दूसरी चीजें भी, जहांतक 
संभव हो, स्वदेशी ही लेनी चाहिए। 

(१२) सेवाके सिवा दूसरे किसी भी कामके लिए रातको जागना 
नहों चाहिए। बीमार आदमीकी सेवा इसमें अपवाद है । पर मौजक लिए 
या ज्ञान-प्राप्तिके लिए भी रातका जागरण निपिद्ध हैं। नींदके लिए ढाई 
पहर रखने चाहिए। 

(१३) रातमें भोजन नहीं रखना चाहिए। आरोग्य, व्यवस्था और 
अहिसा तीनों दृष्टियोंसे इस नियमकी आवश्यकता है। 

(१४) प्रचलित विपयोंमें संपूर्ण जागृति रखकर वातावरणको निशचल 
रखना चाहिए 

प्रत्यक्ष अनुभवके आवारपर कौट्ंविक शालाके जीवनक्रमके सम्वन्धमें ये 
चौदह सूचनाएं की गई हैँ । इनमें कितावी शिक्षा और औद्योगिक शिक्षाके 
पाठयक्रमके वारेंगें व्यौरा नहीं दिया गया है। राष्ट्रीय धिक्षाके विपयमें 
जिन्हें 'रस' हैं वे इन सूचनाओंपर विचार करें। 
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एक देशसेवाभिलापीसे किसीने पूछा--- कहिये, अपनी समझें आप 
क्या काम अच्छा कर सकते हैं ?” 

उसने उत्तर दिया, मेरा खयाल हूँ, में केवल शिक्षणका काम कर 
सकता हूं और उसीका शौक हैं ।” 

“यह तो ठीक हैँ । अक्सर आदमीको जो आता हैँ, मजबूरन उसका 
उसे शौक- होता ही हैं । पर यह कहिये कि आप दूसरा कोई काम कर सकेंगे 
या नहीं ? 

जी नहीं । दूसरा कोई काम नहीं करना आयेगा । सिर्फ सिखा सकूंगा । 

और विश्वास है कि यह काम तो अच्छा कर सकूंगा ।” 

“हां, हां, अच्छा सिखानेमें क्या शक है; पर अच्छा क्या सिखा सकते 
? कातना, घुनना, बुनंना अच्छा सिखा सकेंगे ?” 

“नहीं, वह नहीं सिखा सकता।” 

“तब, सिलाई ? रंगाई ? बढ़ईगिरी ?” 

“न, यह सब छुझ नहीं।” 

“रसोई बनाना, पीसना वगेरा घरेलू काम सिखा सकेंगे ? ” 

“नहीं, कामके नामसे तो मेंने कुछ किया ही नहीं, में केवल शिक्षणका...” 

“भाई, जो पूछा जाता है उसीमें नहीं, नहीं कहते हो और कहे जाते 
हो केवल' शिक्षणका काम करू सकता हूं । इसके मानी क्या हैं ? वागवानी 
सिखा सकियेगा ?” 

देशसेवाभिलापीने जेरा चिढ़कर कहा, “यह क्या पूछ रहे हें ? मेने 
शुरूमे ही तो कह दिया, मुझे दूसरा कोई काम करना नहीं आता । में साहित्य 
पढ़ा सकता हूं । 

प्रश्नकर्ताने जरा मजाकसे कहा, ठीक।कहा। अवकी आपकी वात 
कुछ तो समभमें आई ! आप “रामचरितमानस' जैसी पुस्तक लिखना 
सिखा सकते हैं ?” 


जा 
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अव तो देशसेवाभिलापी महाशयका पारा गरम हो उठा और मुंहये 
कुछ ऊटपटांग निकलनेको ही था कि प्रशनकर्ता वीचमें वोल उठा-- शांति, 
क्षमा, तितिक्षा रखना सिखा सकेंगे ? ” 

अब तो हद हो गई। आममें जैसे मिट्टीका तेल डाल दिया हो | यह 
संवाद खूब जोरसे भभकता, लेकिन प्रश्नकर्ताने तुरंत उसे पानी डालकर 
बुका विया--में आपकी वात समझा। जाप लिखना-पढ़ना आदि सिखा 
सकेंगे और इसका भी जीवनमें थोड़ा-सा उपयोग है, विल्कुल न हो, ऐसा 
नहीं है । खैर, आप बुनाई सीखनेको तैयार हैं ? ” 

“अब कोई नई चीज सीखनेका हौसला नहीं है और तिसपर बुनाईका 
काम तो मुझे आनेका ही नहीं, क्योंकि आजतक हाथकों ऐसी कोई आदत 
ही नहीं । 

“माना, इस कारण सीखनेमें कुछ ज्यादा वक्‍त लगेगा, लेकिन इसमें 
न आनेकी क्‍या वात हूँ ?” 

“में तो समझता हूं, नहीं ही आयेगा । पर मान लीजिए, बड़ी मेहनतसे 
आबा भी तो मुझे इसमें वड़ा कंकट मालूम होता हैं। इसलिए मुझसे यह 
नहीं होगा, यही समक्रिए ।” 

“ठीक, जैसे लिखना सिखानेको तैयार हूँ वैसे खुद लिखनेका काम कर 
सकते हैं ?” 

“हां, जरूर कर सकता हूं । लेकिन सिर्फ वैठे-वैंठे लिखते रहनेका काम 
भी हूँ कंकटी, फिर भी उसके करने में कोई आपत्ति नहीं है ।” 

यह बातचीत यहीं समाप्त हो गईं। नतीजा इसका क्या हुआ, यह 
जाननेकी हमें जरूरत नहीं । 

शिक्षकोंकी मवोबृत्ति समकनेके लिए यह बातचीत काफी हैँ। शिक्षण 
यानी-- 

किसी तरहकी भी जीवनोपयोगी क्रियाशीलतासे शून्य; 

कोई नई कामकी चीज सीखनेमें स्वभावतः असमर्थ हो गया है; 

क्रियाशीलतासे सदाके लिए उकताया हुआ; 

सिर्फ शिक्षण' का घमण्ड रखनेवाला पुस्तकोंमें गड़ा हुआ, आलसी। 
जीव; 


न 
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सिर्फ शिक्षण का मतलब हैं जीवनसें तोड़कर विलगाया हुआ मुर्दा; 
शिक्षण और झिक्षकर्के मानी मृत-जीवी' मनुष्य । | 

मृत-जीची' को ही कोई-कोई वुद्धि-जीवी कहते हैँ । पर यह है वाणीका 
व्यभिचार । बुद्धि-जीवी कौन है ? कोई गौतम बुद्ध, कोई सुकरात, शंकराचार्य « 
अथवा ज्ञानेश्वर वुद्धि-जीवनकी ज्योति जगाकर दिखाते हैँ । गीता' में बुद्धि- 
ग्राह्म जीवनका अर्य अतीन्द्रिय जीवन वतलाया है। जो इंद्वियोंका गुलाम है, 


* जो देहासक्तिका मारा हुआ है वह वृुद्धि-जीवी नहीं है । वुद्धिका पति आत्मा 


हैं । उसे छोड़कर जो वृद्धि देहके द्वारकी दासी हो गई वह वुद्धि व्यभिचारिणी 
बुद्धि है । ऐसी व्यभिचारिणी बुद्धिका जीवन ही मरण है । और उसे जीनेबवाला 
मृत-जीवी । सिर्फ शिक्षणवर जीनेवाले जीव विज्येष अर्थमें मृतजीवी हैं । इन 
सिर्फ शिक्षणपर जीनेवालोंको मनुने मृतकाध्यापक' उर्फ वितन-भोगी 
शिक्षक' नाम देकर श्राद्धके कामेमें इनका निषेध किया है। ठीक ही 
है। श्राद्धमें तो मृत पुर्वजोंकी स्मृतिको जिंदा करना रहता हैं और 
जिल्होंने प्रत्यक्ष जीवनको मृत कर दिखाया है, उनका इस काममें क्‍या 
उपयोग ? 
शिक्षकोंको पहले आचार्य कहा जाता था । आचार्य अर्थात्‌ आचार्य वान्‌ । 
स्वयं आदर्श जीवनका आचारण करते हुए राष्ट्रसे उसका आचरण करा 
लेनेवाला आचार्य हैं। ऐसे आचायोंके पुरुषार्थंसे ही राष्ट्रका निर्माण 
हुआ है । आज हिंदुस्तानकी नई तह बेठानी है । राष्ट्र-निर्माणका 
. काम आज हमारे सामने हैं। आचारवान्‌ शिक्षकोंके विना वह संभव 
नहीं हैं । 
तभी तो राष्ट्रीय शिक्षणका प्रश्न सबसे महत्त्वपूर्ण है। उसकी व्याख्या 
ओर व्याप्ति हमें अच्छी तरह समझ लेती चाहिए । राष्ट्रका सुशिक्षित वर्ग 
निरग्नि और निष्क्रिय होता जा रहा हैं। इसका उपाय राप्ट्रीय शिक्षणकी 
आग सुलगाना हीं हैं। 
पर वह अग्नि होती चाहिए । अग्निकी दो शक्तियां मानी गई हैं । 
एक स्वाहा और दूसरी स्ववा' | ये दोनों शक्तियां जहां हैं, वहां अग्नि हूँ । 
स्वाह्य' के मानी हैं आत्माहुति देनेकी, आत्मत्यागकी शक्ति, और स्वबा' 
के मानी हैं आत्म-धारणकी दक्ति । ये दोनों शक्तियां राप्ट्र-शिक्षणमें जाग्रत 
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होनी चाहिए । इन शक्तियोंके होनेपर ही वह राष्ट्रीय शिक्षण. कहलायेगा । 
वाकी सब मृत--निर्जीवि--हैं, कोरा शिक्षण । 

ऊपर-ऊपरसे दिखाई देता हैं कि अवतक हमारे राष्ट्रीय शिक्षकोंने 
बड़ा आत्मत्याग किया है, पर वह उतना सही नहीं है। फुटकर स्वार्थ-त्याग 
अथवा गर्भित त्यागर्क मानी आत्मत्याय नहीं हूँ । उसकी कसौटी भी है । 
जहां आत्मत्यागकी भक्ति होगी, वहां आत्मवारणकी शक्ति भी होती है । 
न हुई तो त्याग कोई काहेका करेगा ? जो आत्मा अपनेकों खड़ा ही नहीं 
रख सकता वह करेगा कैसे ? मतलव, आत्मत्यागकी शक्तिमें भात्मवारण 
'पहलेपे शामिल हो है । यह आत्मवारणकी शक्ति स्वधा' राष्ट्रीय शिक्षकोंने 
अभीतक सिद्ध नहीं की है। इसलिए आत्मत्याग करनेका जो आभास हुआ, 
वह आभास मात्र ही हूँ। 

पहले सवा होगी, उसके वाद स्वाहा । राष्ट्रीय शिक्षणकों अर्थात्‌ 
राष्ट्रीय शिक्षकोंकों अब स्वधा-संपादनकी तैयारी करनी चाहिए। 

शिक्षकोंको केवल शिक्षण' की भ्रामक कल्पना छोड़कर स्वतंत्र जीवन 
की जिम्मेदारी--जैसी किसानोंपर होती है वैसी---अपने ऊपर लेनी चाहिए 
और विद्याथियोंकों भी उसीमें दायित्वपूर्ण भाग देकर उनके चारों ओर 
शिक्षणकी रचना करनी चाहिए, अथवा अपने-आप होने देनी चाहिए । 
गुरो: कर्मातिशेयेण' इस वाक्‍्यका अर्थ गुहके काम पूरे करके वेदाम्यास 
करना' यही ठीक है, नहीं तो गुरुकी व्यक्तिगत सेवा-इतना ही अगर गुरोः 
कर्म का अर्थ लें तो गुहक्ी सेवा आखिर कितनी होगी ? और उसके लिए 
कितने लड़कोंको कितना काम करनेको रहेगा। इसलिए 'ग्रों: कर्म' करनेके 
मानी हैँ, गुरुके जीवनमें जिस्मेदारीसे हिस्सा लेना। वैसा दायित्वपूर्ण 
साय लेकर उसमें जो शंका वगैरा पैदा हों उन्हें गुर्से पुछे और गुरुको 
भी चाहिए कि अपने जीवनकी जिम्मेदारी निवाहते हुए और उसीका 
एक अंग समभकर उसका ययाशक्ति उत्तर देता जाय । यह शिक्षणका 
स्वरूप हैं। इसीमें थोड़ा स्वतंत्र समय प्रार्थना-स्वरूप वेदाम्यासके लिए 
रखना चाहिए । प्रत्येक कर्म ईश्वरकी उपासनाका ही हो, पर वैसा करके 
भी सुबह-शाम थोड़ा समय उपासनाकी लिए देना पड़ता है। यही न्याय 
वेदाम्यास अथवा शिक्षणपर लागू करना चाहिए। मतलब, जीवनकी 
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जिम्मेंदारीके काम ही दिनके मुख्य भागमें. करने चाहिए और उन सभीको 
शिक्षणका ही काम समभना चाहिए । साथ ही, रोज एक-दो घंटे (?९८-४००) 
बिक्षणके निमित्त' भी देता चाहिए 

. राष्ट्रीय जीवन कैसा होना चाहिए, इसका आदर्श अपने जीवनमें 
उतारना राष्ट्रीय शिक्षकका कत्तंव्य हैँ। यह कर्त्तव्य करते रहनेसे उसके 
जीवनमें अपने-आप उसके आस-पास शिक्षाकी किरणें फंलेंगी और उन 
किरणेंके प्रकाशसे आस-पासक वातावरणका काम अपने-आप हो जायगा + 
इस प्रकारका शिक्ष कंस्वतःसिद्ध शिक्षण-केनद्ध है और उसके समीप रहना 
ही शिक्षा पाना हूँ। 

मनुष्यको पवित्र जीवन वितानेकी फिक्र करनी चांहिए। शिक्षणकी 

खबरदारी रखनेके लिए वह जीवन ही समर्थ हैं । उसके लिए केवल शिक्षण 
की हवस रखनेकी जरूरत नहीं। 


| तेजस्वी विद्या 


जब में अपनेको विद्यार्थियोंमें पाता हुं तो मुझे बहुत खुशी होती है। 
इसका कारण यह हैँ कि आपकी और मेरी जाति एक है। आप विद्यार्थी 
हैं, और में भी विद्यार्थी हूं। हुर रोज कुछ-त-कुछ नया ज्ञान हासिल कर 
हद्वा लता 

यूनिवर्सिटीमें रहकर आप लोग कुछ ज्ञान कमाते हैँ और समभते हैं 
कि यह ज्ञान आपको अपने भावी जीवनमें लाभ पहुंचायेगा। वास्तवमें 
जहां यूनिवर्सिटीका ज्ञान खतम होता हैं वहां विद्याका आरंभ होता है। 
युनिवर्सिटीका अध्ययन पूरा करनेका अर्थ इतना ही हूँ कि अब आप अपने 
प्रयत्नसे विद्या प्राप्त कर सकते हैं । जाप निजावार बनें, निराधार न रहें । 

आप वाल्यावस्थामें हैँ) वाल-पदवी आपको प्राप्त हैं। वाल तो 
वह होता है जो वलवान्‌ है, जो मानता हैँ कि यह सारी दुनिया मे रे हावमें 
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मिट्टी-जैसी है, उसकी जो भी चीज में बनाना चाहूंगा वना लूंगा। सारांश 
यह कि आपको अपनी वुद्धि स्वतंत्र रखनी चाहिए। 

विद्याथियोंक बारे में मेरी यह शिकायत है कि उन्हें स्वतंव्रतायुर्वक 
किसी बातपर सोचने ही नहीं दिया जाता। आजतक हर हुकूमत (स्टेट) 
की यह कोशिश रही हैँ कि बने-वबनाएं विचार विद्याथियोंके दिमाभमें 
ढूंस दिये जाय, फिर चाहे वह स्टेट सोशलिस्ट (समाजवादी) हो, कम्यू- 
निस्ट (साम्यवादी) हो, कम्यूनलिस्ट (साम्प्रदायिकतावादी) हो या 
ओर भी कोई इषप्ट या अनिष्ट हो। लेकिन यह तरीका गलत है। एक 
जमाना था जब हमारे गुर विद्याथियोंकों पुरा विचार-स्वातंत्र्य देते थे। 
वे अपने शिप्पोंसे कहते कि हमारे दोपोंका नहीं, अच्छी वातोंका ही 
अनुकरण करो । गुरुको तो अपने उस शिप्यपर अभिमान होना चाहिए, 
जो सोच-समझकर विचारपूर्वक गुरकी वातकों माननेसे इन्कार कर देता 
हैं। आजकल तो जो उठता है, अपनी हो वात मनवाना चाहता हैं । 
विद्याथियोंके लिए बह एक बहुत बड़ा खतरा है । मानो ये लोग विद्यार्थियों- 
का यंत्रीकरण ही करना चाहने हैँं। आपको ऐसे क्रिसी यंत्रका पुर्जा नहीं . 
बनना चाहिए। आपको संत बनना है, पंथ नहीं बनना हैं। संत 
वह हैँ जो सत्यका उपासक होता है और पंथ वह है जो किसी वसने- 
बनाये पंयपर जड़वत्‌ चलता है । आप लोग अलग-अलग यूनियनें 
बनाते हैँ । इन यूनियतोंसें रहनेके लिए एक खास विचार-अणगालोका 
अनुसरण जहूरी होता हैं। में आपसे पूछता हूं, शेरोंका कभी कोई 
यूनियन वनता हैँ क्या ? यूनियन तो भेड़ोंका बनता है। मेरा मतलब 
यह नहीं है कि दूसरोंके साथ आपको सहकार हो नहीं करना है, अच्छी 
वातोंमें सहकार जरूर करना हैं। लेकिन विचारोंकों स्वतंत्र रखता है 
और सत्य-दर्शनकें लिए उसमें आवश्यक परिवर्तन करनेको सदा तैयार 
रहना है। इसे ही सत्यनिष्ठ कहते हैं और वलवान वननेका यही 
रास्ता हैं। 

बलवान वननेके लिए एक और जरूरी बात हैँ संयम। में इंद्र हूँ । 

द्वियां मेरी शक्तियां हैं। उनपर मेरा काबू होवा चाहिए। विद्यार्थी- 
अवस्थार्में आपको संयमकी महान्‌ विद्या सीख लेनी है। जब आप 

म 
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संयमकी शक्तिका संग्रह कर लेंगे तो एकाग्रता भी, जो जीवनकी एक 
शवित हैं, पा लेंगे। 

आप आंख और पांवका भेद समझे । आंख सारी दुनियाके निरीक्षणके 
( खुली होती चाहिए। उसको स्वैर-संचारकी पूरी आजादी होनी 
चाहिए। लेकिन पांव तो नियत मार्गपर चलने चाहिए। तभी प्रवास 
डहोगा। वारिशका सारा पानी अलग-अलग दिद्याओंमें जहां-तहां ४! 
जाय तो नदी- नहीं वनेगी | नदी वननेके लिए नियत दिश्या चाहिए | संयम- 
की शक्ति इसः दुष्टांतसे समक्त लीजिएगा। 

एक वार मुझे विद्याथियोंके तरुण उत्साही मंडल' में जाना पड़ा। 
मेंने कहा कि उत्साही मंडल तो वृद्धोंके होने चाहिए । जिस राष्ट्रको अपने 
विद्यार्थियोंको उत्साहित करनेकी जरूरत पड़ती है, वह राप्ट्र तो खत्म 
ही हुआ समकिए। तरुणोंको घृतिकी आवश्यकता है। उसीसे उत्साह 
टिकता और कारगर होता है। जैसे गीतामें कहा है कि धृति और उत्साह 
मिलकर कर्मयोग वनता है। आपको कर्मयोगी वनता है । 

एक सवाल हर वक्‍त पूछा जाता है कि विद्याथियोंकों राजनीतिमें भाग 
लेना चाहिए या नहीं। विद्या्थियोंकों आत्मनीतिमें प्रवीण बनना हूँ। 
हर वातमें उनको जागरूक रहकर अपनी नीति निश्चित करनी है | राज- 
नीतिमें विद्यार्थी साक्षी और अध्यक्ष वनकर रहें । हम अध्यक्ष उसे कहते 
हैँ जिसकी आंख सारी दुनिया पर रहती है। विद्यार्थी-दशार्मे आप जीवन- 
से संत्रंधित सारे प्रश्नोंपर अव्यक्षकी भूमिकासे निरीक्षण-परीक्षण 
करते रहें और अपने निर्णय वनाते रहें। समय आनेपर उनपर 
अमल करें। 

कर्मयोंगी वननेके लिए विद्यार्थियोंको कुछ-न-कुछ निर्माण-कार्य करते 
रहना चाहिए। निर्माणक विना निःसंशय ज्ञान भी नहीं होता। प्रयोगसे 
प्राप्त ज्ञान ही निःसंशय ज्ञान होता हैं। में विद्याथियोंसे पुछता हूं, आप लोग 
रोटी बनाना जानते हैं ? वे कहते हैँ, नहीं, हम तो सिर्फे खाना जानते हें 
रोटी पकाना तो लड़कियोंका काम हैं।” रोटी पकाना अगर लड़कियोंका 
काम है तो रोटी खाना भी लड़कियोंका ही काम रहने दीजिए । अपने लिए 
ज्ञानामृतं भोजन रख लीजिए । जिन लोगोंने लड़कियों और लड़कोंके 
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कार्योको इस तरह विभाजित किया, उन्होंने दोनोंकों गुलाम वनानेका 
तरीका ढूंढ निकाला है और ज्ञानको पुरुपार्थ-हीन बनाया हैं । 

-. श्रीकृष्ण बचपनमें हाथोंसे काम करता था, मेहनत-मजदूरी करता था । 
इसीलिए गीतामे इतनी स्वतंत्र प्रतिभाका दर्शन हमें होता हूँ । हमें ढे र-की- 
ढेर विद्या हासिल नहीं करनी है। तेजस्त्री विद्या हासिल करनी है। जिस 
विद्यामें कर्तुत्व-शक्ति नहीं, स्वतंत्र रूपसे सोचनेकी वृद्धि नहीं, खतरा उठाने- 
की वृत्ति नहीं, वह विद्या निस्‍्तेज है। में चाहता हूं कि आप सब तेजस्वी 
विद्या प्राप्त करनेकी वृत्ति रखें । 

१९४८ 
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. ब्रेड लेबर' के मानी हैँ रोटीके लिए मजदूरी । यह शब्द आपकमेंसे 
कई लोगोंने नया ही सुता होगा । लेकिन यह नया नहीं है । टॉल्स्टॉयने इस 
शब्दका उपयोग किया हैं| उसने भी यह शब्द वांदरेसा नामक एक लैखकके 
निर्ं॑ंतोंसिे लिया और अपनी उत्तम लेखन-शैली द्वारा उसको दुनियाके 

- सामने रख दिया। इस विपयपर विचार ही नहीं, वल्कि वेसा ही आचार 
करनतेकी कोशिश भी में बीस सालसे करता आ रहा हूं, क्योंकि जीवनमें 
ओर साथ-साथ शिक्षणमें भी शरीर-अमको में प्रथम स्थान देता हूं । 

हम जानते हैं कि हिंदुस्तानकी आवादी पैंतीस करोड़ हैं और चीनकी 
चालीस-पंतालीस करोड़। ये दोनों राष्ट्र प्राचीन हैं । इत दोनोंको मिला 
दिया जाय तो कुल आबादी अस्सी करोड़ तक हो जाती है । इतनी जनसंख्या 

' दुनियाका सवसे वड़ा और महत्वका हिस्सा हो जाता हैं । और यह भी हम 
जानते हैं कि यही दोनों देश आज दुनियामें सबसे ज्यादा दुखी, पीड़ित और 
दीन हैं। इसका कारण यह है कि इन दोनों मुल्कोंने वृत्तिका जो आदर्श 
अपने सामने रक्खा था उसका पूरा अनूसरण उन्होंने नहीं किया और वाहरके 
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राष्ट्रोंचे उस वृत्तिको कभी स्वीकार हीं नहीं किया । मेरे कहनेका मतलब यह 
है कि हिंदुस्तानमें शरीर-श्रमको जीवनमें प्रथम स्थान दिया गया था और 
उसके साथ यह भी निश्चय किया गया था कि वह परिश्रम चाहे जिस प्रकारका 
हो, कातनेका हो, वढ़ईका हो, रसोई बनानेका हो, सवका मूल्य एक ही है । 
भगवदगीता में यह वात साफ दइब्दोंमें लिखी है । ब्राह्मण हो, क्षत्रिय हो, 
वैद्य हो या शूद्र हो, किसीकों चाहे जितना छोटा यां वड़ा काम सिला हो,. 
अगर .उसने उस कामकों अच्छी तरह किया हैँ तो उस व्यक्तिको संपूर्ण 
मोक्ष मिल जाता है। अब इससे अधिक कुछ कहना वाकी नहीं रह जाता । 
मतलव यह हैँ कि हरएक उपयृक्‍त परिश्रमका नैतिक, सामाजिक और 
आशिक मूल्य एक ही है । इस प्राचीन धर्मका आचारण तो हमने किया नहीं,. 
पर एक बड़ा भारी शूद्धवर्ग निर्माण कर दिया । शूद्रवर्ग यानी मजदूरी करने-- 
वाला वर्ग । यहां जितना बड़ा शूद्गववर्ग हैं उपना बड़ा शायद ही किसी दुसरी' 
जगह हो। हमने उससे अधिक-से-अधिक मजदूरी करवाई और उसको 
कम-से-कम खानेको दिया । उसका सामाजिक दर्जा ही न समझा। उसे 
कुछ भी शिक्षा नहीं दी ) इतना ही नहीं उसे अछूत भी वना दिया। नतीजा: 
यह हुआ कि कारीगरवर्गमें ज्ञानका पुरा अभाव हो गया। वह पशुकें समान 

केवल मजदूरी ही करता रहा। 

प्राचीव कालमें हमारे यहां कला कम नहीं थी। लेकिन पूर्वजोंसे 
मिलनेवाली कला एक वात है और उसमें दिन-अतिदिन प्रगति करना 
दूसरी वात | आज भी काफी प्राचीन कारीगरी मौजूद हैं । उसको देखकर 
हमें आइचर्य होता है। अपनी ग्राचीन कलाको देखकर हमें आइचर्य होता 

गो सबसे वड़ा आरचर्य है! आइचर्य करनेका प्रसंग हमारे सामने क्‍यों 
आना चाहिए ? उन्हीं पूर्व जोंकी तो हम संतान हैं न ? तब तो उनसे बढ़कर 
हमारी कला होतीं चाहिए। लेकिन आज आइचर्य करनेके सिवा हमारे 
हाथमें और कुछ नहीं रहा। यह कैसे हुआ ? कारीगरोंमें ज्ञानका अभाव 
ओर हममें परिश्रम-प्रतिप्ठाका अभाव-ही इसका कारण है 

प्राचीन कालमें ब्राह्मण और शद्रकी समान भ्रतिप्ठा थी। जो ब्राह्मण 
था वह विचार-प्रवर्तक, दत्वजानी और तपश्चर्या करनेवाला था। जो: 
किसान था वह ईमानदारीसे अपनी मजदूरी करता था| प्रात:काल उठकर 


श्र 
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अगवानूका स्मरण करके सूर्यनारायणक्क उदयके साथ खेत काम करने लग 
जाता था और सायंकाल सूर्य भगवान्‌ जब अपनी किरणोंको समेट लेते तव 
उनको नमस्कार करके घर वापस जाता था। ब्राह्मणमें और इस किसानमें 
कुछ भी सामाजिक, आर्थिक या नैतिक भेद नहीं माना जाता था । 
हम जानते हे कि पुराने ब्राह्मग उदर-पात्र' होते थे, यावी उतना ही 
संचय करते थे जितना कि पेटमें समाता था। यहांतक उनका अपरिग्रही 
आचरण था। आजकी भापामें कहना हो तो ज्यादा-से-ज्यादा काम देते 
थे और बदलेमे कम-से-कम वेतन छेते थे । यह वात प्राचीन इतिहाससे हम 
जान सकते हैं। लेकिन बादमें ऊंच-तीचका भेद पैदा हो गया । कुम-से-कम 
मजदूरी करनेवाला ऊंची श्रेणीका और हर तरहकी मजदूरी करवेबाला 
नीची शथेणीका माता गया। उसकी योग्यता कम, उसे खानेके लिए कम 
और उसकी प्रगति, जान प्राप्त करनेकी व्यवस्था भी कम । 
प्राचीनकालमें न्‍्यायशास्त्र, व्याकरणश्ास्त्र, वेदांतशास्त्र इत्यादि 
शास्त्रोंके अध्ययनक्रा जिक्र हम सुनते हें। गणितश्ञास्त्र, वैद्यकशास्त्र, 
ज्योतिपयास्त्र इत्यादि शास्त्रोंकी पाठक्ञालाओंका जिक्र भी आता हैं । लेकिन 
उद्योगणालाका उल्लेख कहीं नहीं आया हैं। इसका कारण यह हैं कि हम 
वर्णाश्रमवर्म माननेवाले थे, इसलिए हरएक जातिका धंधा उस जातिके 
लोगोंके घर-वरमें चलता था गौर इस तरह हरएक घर उद्योगशाला था। 
कुम्हार हो यावढ़ई, उसके घरमें वच्चोंको वचपन ही से उस घंवेकी शिक्षा 
अपने पितासे मिल जाती थी । उसके लिए अलग प्रबंध करनेकी आवश्यकता 
न थी। लेकिन आगे क्या हुआ कि एक ओर हमने यह माव लिया कि पिता 
का ही धंवा पृत्रकों करता चाहिए, और दूसरी ओर वाहरसे आया हुआ साल 
सस्ता मिलने लगा, इसलिए उसीको खरीदते लगे। मुझे कभी-कभी 
सनातनी भाइयोंस वातचीत करनेका मौका मिल जाता है। में उनसे कहता 
हूं कि वर्णाश्रम-वर्म लुप्त हो रहा है, इसका अगर आपको दु:ख है तो कम- 
से-कम स्वदेशी धर्मका तो पालन कीजिए। बुनकरसे तो में कहूंगा कि 
अपने वापका धंबा करना तुम्हारा धर्म है, लेकिन उसका वाया हुआ 
कपड़ा में नहीं लूंगा तो वर्णाश्रम धर्म कैसे जिंदा रह सकता है ? हमारी 
इस वृत्तिसे उद्योग गया और उद्योग साथ उद्योगशाला भी गईं। इसका 
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कारण यह हैं कि हमते शरीर-श्रमको नीच मान लिया। जो आदमी कम- 
से-कम परिश्रम करता है वही आज सवसे अधिक बुद्धिमान और नीतिमान्‌' 
माना जाता है। | 

किसीने कहा, अब विनोवाजी किसान-जेसे दीखते हें”, तो दूसरेने 
कहा, लेकिन जवतक उन्तकी धोती सफेद है तबतक वें पूरे किसान 
नहीं हैं।” इस कथनमें एक दंश था। खेती और स्वच्छ धोतीकी 
अदावत है, इस धारणामें दंश हैं। जो अपनेको ऊपर की श्रेणीवाले 
समभते हैं उनको यह अभिमान होता है कि हम बड़े साफ रहते हैं 
हमारे कप़ड़े विलकुल सफेद वगलेके पर-जैसे होते हैंँ। लेकिन उनका 
यह सफाईका अभिमान मिथ्या और कृत्रिम हैं। उनके शरीरकी डाक्टरी 
जांच--में मानसिक जांचकी तो बात ही छोड़ देता हूं---की जाय और हमारे 
परिश्रम करनेवाले .मजदूरोंके शरीरकी भी जांच की जाय और दोनों 
परीक्षाओंकी रिपोर्ट डाक्टर पेश करके कह दे कि कौन ज्यादा साफ हैं । 
हम लोटा मलतें हैं तो वाहरसे । उसमें अपना मुंह देख ल्रीजिए । लेकिन 
अंदरसे हमें मलनेकी जरूरत ही नहीं जान पड़ती | हमारे लिए अंदरकी 
मरम्मत ही नहीं होती । हमारी स्वच्छता केवल वाहरी और दिखावटी 
होती है । हमें शंका होती है कि खेतकी मिट्टीमें काम करनेवाला किसान 
कैसे साफ रह सकता है । लेकिन मिट्टी में या खेतमें काम करनेवाले किसानके 
कपड़े पर जो मिट्टीका रंग लगता है वह मेल नहीं है । सफेद कमीजके वदले 
किसीने लाल कमीज पहन लिया तो उसे रंगीन कपड़ा समभते हें । वैसे ही 
मिट्टीका भी एक प्रकारका रंग होता है। रंग और मैलेमें काफो फके हैं । 
मैलमें जन्तु होते हैं, पसीना होता है, उसकी बदबू आती है। मृत्तिका तो 
धुण्यगंध' होती है। गीतामें लिखा-है, पुण्योगंव:पृथिव्यांच” | मिट्टीका 
शरीर है, भिट्टीमें ही मिलनेवाला है, उसी मिट्टीका रंग किसानके कपड़ेपर 
है। तव वह मैला कंसे है। 

अपनी उच्चारण-पद्धतिपर भी हमें ऐसा ही मिथ्या अभिमान है। 
देहाती लोग जो उच्चारण करते हैं उसे हम अशुद्ध कहते हैं । लेकिन पाणिनि 
तो कहते हैं कि सावारण जनता जो वोली बोलती है वही व्याकरण हूँ । 
तुलसीदासजीने रामायण आम लोगोंके लिए लिखी । वे जानते थे कि देहाती 
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लोग प*, 'थ' और सर्के उच्चारणमें फर्क नहीं करते। आम लोगोंकी 
जवानमें लिखनेके लिए उन्होंने रामायणमें सव जगह .स' ही लिखा । दे 
नम्र हो गये । उनको तो आम लोगोंको रामायण सिखानी थी, तो फिर 
उच्चारण भी उन्हींका होना चाहिए। 
हममेंसे कोई गीतापाठ, भजन और जप करता है या कोई उपनिपद्‌ 
कंठ कर लेता हैं तो वह बढ़ा भारी महात्मा वन जाता है। जप, संध्या, 
पूजा-पाठ ही बर्म माना जाता है। लेकिन दया, सत्य, परिश्षम्में हमारी 
श्रद्धा नहीं होती। जो धर्म बेकार, निकम्मा, अनुत्पादक हो उसीको हम 
सच्चा धर्म मानते हैं । जिससे पंदावार होती है, वह भला धर्म कैसे हो सकता 
हैं ? भक्ति और उत्पत्तिका भी कहीं मेल हो सकता हैं ? छेकिन वेद भग- 
बानमें हम पढ़ते है---विश्वकी उत्पत्ति करनेवालोंको कुछ कृति अर्पण करो । 
उसने विश्वकी सृष्टिका रास्ता दिया, उसका अनुसरण करो ।” लेकिन 
हमारी साधुकी कल्पना इससे उल्टी है। एक ब्राह्मण खेतमें खोदनेका काम 
कर रहा हैं या हल चला रहा है, ऐसी तस्वीर अगर किसीने खींच दी तो 
बह तस्वीर खींचनेवाला पागल समझा जायगा। “क्या ब्राह्मण भी मजदूरके 
जैसा काम कर सकता है ?” यह सवाल हमारे यहां उठ सकता है। “कया 
तत्वज्ञानी खा भी सकता हैँ ?” यह सवाल नहीं उठता। वह मजेमें खा 
सकता है। ब्राह्मगकों खिलाना ही तो हम अपना धर्म समभते हैं, उसीको 
पुण्य मानते हैं । 
हिंदुस्तानकी संस्कृति इस हृदतक गिर गई, इसी कारणसे वाहरके 
गगोंने इन ऊपरी लोगोंको हटाकर हिदुस्तानकों जीत लिया। वाहरके 
लोगोंने आक्रमण क्यों किया ? परिश्रमसे छुटकारा पानेके लिए | इसीलिए 
उन्होंने बड़े-बड़े ब॑त्रोंकी खोज की | शरीर-श्रम कम-से-कम' करके बचे हुए 
समयमें मौज और आनंद करनेकी उन्तको दृष्टि है। इसका नतीजा आज 
यह हुआ है कि हरएक राष्ट्र अब यंत्रोंका उपयोग करने लग गया है । पहली 
मशीन जिसने निकाली उसकी हुकूमत तभी तक चली जवतक दूसरोंके पास 
मज्षीन नहीं थी। मझीनसे संपत्ति और सुख तभी तक मिला जबत्क दसरोंने 


मशीनका उपयोग नहीं किया था। हरएकके पास मशीन आ जानेपर 
स्पर्धा शुरू हो गई। 
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आज यूरोप एक बड़ा चिड़ियाखाना' ही वन गया है। जानवरोंकी 
तरह हरएक अपने अलग-अलग पिंजड़ेमें पड़ा है और पड़ा-पड़ा सोच रहा 

हैं कि एक-दूसरेको कंसे खा जाऊं, क्योंकि वह अपने हाथोंसे कोई काम 
करना नहीं चाहता । हमारे सुधारक लोग कहते ह----हाथोंसे काम करना , 
बड़ा भारी कष्ट है, उससे किसी-त-किसी तरकीवसे छट सके तो बड़ा अच्छी 
हो। अगर दो घंटे काम करके पेट भर सके तो तीन घंटे क्यों करें ? अगर 
आठ घंटे काम करेंगे तो कव साहित्य पढ़ेंगे और कब संगीत होगा ? कलाके 
लिए वक्‍त ही नहीं वचता ।* 

भर्तृहरिने लिखा हैं--साहित्यसंगीत कलाविहीन: साक्षात्पशु: 
पुृच्छविषाणहीन:---जो साहित्य-संगीत-कलासे विहीन है. वह विना 
पुच्छुविषाण ( पूंछ और स्रींग ) का पश्मु है। में कहता हूं--ठीक है, 
साहित्य-संगीत-कला-विह्दीन अगर पुच्छविषाणहीन पद्म है, तो साहित्य- 
संगीत-कलावाला पुच्छुविषाणवाला पशु है ।” भर्तृहरिके लिखनेका मतलब 
क्‍या था यह तो में नहीं जानता, लेकिन उसपरसे मुझे यह अर्थ सुक गया । 
दूसरे एक पंडितने लिखा हुै---काव्यश्ास्त्रविनोंदेन कालो गच्छति 
धीमताम्‌”---ब्रुद्धिमान्‌ लोगोंका समय काव्य-शास्त्र विनोदमें कटता है। 
मानों उनका समय कटता ही नहीं, मानो वह उन्हें खानेके लिए उनके दर- 
वाजेपर खड़ा है । काल तो जाने ही वाला हूँ। उसके जानेकी चिता क्‍यों 
करते हो ? वह सार्थक कैसे होगा, यह देखो। शरीर-श्रमको दुःख क्‍यों 
सान लिया है, यहो मेरी समभमें नहीं आता । आनंद और सुखका जो सावन 
हैं उसीको कष्ट साना जाता हैं। 

एक अमेरिकन श्रीमानूससे किसीने पूछा, दुनियामें सबसे अधिक 
घनवान्‌ कौन है ?” उसने जवाब दिया--- जिसकी पाचनेंद्रिय अच्छी है, 
वह ।” उसका कहना ठीक है। संपत्ति खूब पड़ी है । लेकिन दुव भी हजम 
करनेकी ताकत जिसमें नहीं है उसको उस संपत्तिसे क्या लाभ ? और 
पाचनेंद्रिय कँसे मजबूत होती है? काव्यज्ञास्त्रसे तो 'कालों यच्छति ॥” 
उससे पाचनेंद्रिय थोड़े ही मजबूत होनेवाली है। पाचनेद्रिय तो व्यायामसे, 
परिश्रमसे मजबूत होती हैं। लेकिन आजकल व्यायाम भी पंद्रह मिनिटका 
पनिकल। है। मेने एक किताव देखी--फिपटीन मिनिद्स एक्सरसाइज 7 
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से व्यायामसे दीर्घावुपी बनेंगे या अल्पायूपी, इसकी चिंता ही नहीं होती । 
डो भी जल्दी ही मर गया । इन लोगोंने व्यायामका शास्त्र भी हिंसक बना 
रखा है। तीत मिनिटमें एकदम व्यायाम हो जाना चाहिए। जल्‍्दी-से 
जल्दी उससे निपटकर काव्यशास्त्रमें कैसे लग जाय॑ं, यही फिक्र है। थोड़े 
ही समयमें एकदम व्यायाम करनेकी जो पद्धति है उससे स्नायु बनते हैं, 
नसें नहीं वतती। और अमरवेल जिस प्रकार पेड़को खा जाती है, वैसे 
ही स्नायू आरोग्यको खा जाते हूँ । नर्स आरोग्यको बढ़ाती हैँ। धीरे-बीरे 
और सतत जो व्यायाम मिलता हैँ उससे नसे बनतीं हैं और पाचनेंद्रिय 
मजबूत होती है । चौबीस घंटे हम लगातार हवा लेते हूँ; लेकिन अगर हम 
यह सोचने लगें कि दिनभर हवा लेनेकी यह तकलीफ क्यों उठायें, दो घंटेसें 
ही दिनभरकी पूरी हवा मिल जाय तो अच्छा हो, तो यही कहना पड़ेगा कि 
हमारी संस्कृति आखिरी दर्जेतक पहुंच गई है । हमारा दिमाग इसी तरहसे 
चलता है। पढ़ते-पढ़ते आंख विगड़ जाती हैं तो हम ऐनक लगा लेते हैं 
लेकिन आंखें न विगड़ें, इसका कोई तरीका नहीं निकालते । 

हमारा स्वास्थ्य विगड़ गया है, भेदभाव बढ़ गया हैं भौर हमपर 
बाहरके लोगोंका आक्रमण हुआ है---इस सबका कारण यही है कि हमने 
परिश्रम छोड़ दिया है। 

यह तो हुआ जीवनकी दृष्टिसे । अब शिक्षणकी दृष्टिसे परिश्रमका 
विचार करना है। 

हमने झिक्षणकी जो नई प्रणाली वनाई है, उसका आधार उद्योग है, 
क्योंकि हम मानते हें कि शरीरके साथ मनका निकट संबंध है। आज- 
कूल मनोविज्ञानका अध्ययन करनेवाले हमें वहुत दिखाई देते हैँ। पर 
वेचारोंको छुद अपना काम-क्रोव जीतनेका तरीका मालूम नहीं होता। 
मनके वारेंगें इधर-उघरकी कितावें पढ़-पढ़कर दो-चार वातें कर सकते 
हैं। चौदह सालके बाद मनुष्यके मनमें एकाएक परिवर्तन होता है। 
इसलिए सोलह सालतक लड़कोंकी पढ़ाई होनी चाहिए, यह सिद्धांत एक 
मानसशास्त्रीने मुझे सुनाया । सुनकर मुझे वड़ा आइचर्य हुआ। मेने कहा, 
“ब्या मनमें परिवत्तेन होनेका भी कोई पर्व होता है ? हम देखते हैं कि शरीर 
घीरे-बीरे बढ़ता हैं। किस्ती एक दिव एक-दम दो फुट ऊँचा हो गया हो, 
डे 
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ऐसा नहीं होता । तो फिर मनमें ही एकदम परिवततन कैसे हो सकता है ? ” 
बादमें सेने उनको समझाया कि हड्डियां चौदह सालके बाद जरा तेजीसेः 
बढ़ती हैं और मंनका शरीरके साथ संबंध होनेसे दिमाग भी उसी हिसावसे 
तेजीसे विकसित होता है। शरीर और मन दोनों एक ही प्रकृतिमें, एक ही 
कोटिमें आते हें। 

कार्लाइल एक भारी तत्त्ववेत्ता और विचारक था। उसके ग्रंथ पढ़ते- 
पढ़ते कई जगह कुछ ऐसे विचार आ जाते थे जो मेरे विचारोंसे मेल नहीं 
खाते थे। शंकराचार्यंका जैसा सीधा, सरल विचार-प्रवाह मालूम होता है 
वैसा उसके लेखोंमें नहीं दीखता। उसका चरित्र बादमें मुझे पढ़नेको 
मिला। उससे मुझे मालूम हुआ कि कर्लाइलको सिरके दर्दकी बीमारी थी, 
तव मुझे उसके लेखन-दोषका कारण मिल गया । मेंने सोचा कि जिस समयः 
उंसका सिर दर्द करता होगा उस समयका उसका लेखन कुछ टेढ़ा-मेढ़ा होताः 
होगा । योगशास्त्रमें तो मनःशुद्धिके लिए प्रथम शरीर-शुद्धि वतलाई गई 
है। हमारे शिक्षण-झास्त्रका भी आधार वही है। शरीर-वृद्धिके साथः 
मनोवृद्धि होती है । लड़कोंकी मनोवृद्धि करनी है, उनको शिक्षा देनी है, तो 
शारीरिक श्रम कराके उनकी भूख जाग्रत करनी चाहिए । 

परिश्रमसें उनकी भूख वढ़ेगी। जिसको दिनभरमें तीन वार अच्छी 
भूख लगती है उसे अधिक घामिक समभना चाहिए। भूख लगना जिंदा 
मनुष्यका धर्म है। जिसे दिनभर में एक ही दफा भूख लगती है, संभवत: 
उसका जीवन अनीतिमय होगा। भूख तो भगवानूका संदेश है । भूख न 
होती तो दुंनिया विलकुल अनीतिमान्‌ और अधामिक वन जाती । फिर 
नैतिक प्रेरणा ही हमारे अंदर न होती | किसीको भी भूख-प्यास अगर न 
लगती तो हमें अतिथि-सत्कारका मौका कैसे मिलता ? सामने यह खंभा 
खड़ा हैं । इसका हम क्या सत्कार करेंगे ? इसको न भूख हूँ, न प्यास । हमें 
भूख लगती है, इसलिए हमारे पास घर्म है। 

लड़कोंसे परिश्रम लेना है तो शिक्षकको भी उनके साथ परिश्रम करना 
चाहिए । क्लासमें फाड़ लगाना होता है, लेकिन इसके लिए या तो नौकर 
रखे जाते हूँ या लड़के भाड़ लगाते हें । शिक्षककों हम कभी काड़, लगाते 
नहीं देखते | विद्यार्थी क्लासमें पहले आ गए तो वे भाड़ लगा लें, कभी 
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शिक्षक पहले आया तो वह लगा ले, ऐसा होना चाहिए। लेकिन 'काड़, 
लगानेके कामको हमने नीचा मान लिया है ! फिर शिक्षक भला वह कंसे 
करें ? हम लड़कोंको फाड़, लगानेका भी काम देंगे तो शिक्षककी दुष्टिसे 
जो परिश्रम लड़कोंसे कराना है वह शिक्षकको पहले सीख लेना चाहिए 
और लड़कोंके साथ करना चाहिए। मेने एक भाड़, तैयार की है । एक रोज 
दो-तीन लड़कियां वहां आईं थीं। तव उनको मेने वह दिखाई और उसमें 
कितनी बातें भरी हैं यह समझाया । समझानेके वाद जितनी वातें मेंने कहीं 
वे सब एक-दो-तीन करके उनसे दोहरवा लीं । लेकिन यह में तभी कर सका 
जब भाड़ लगानेका काम में खुद कर चुका था। इस तरह हरएक चीज 
शिक्षणकी दृष्टिसे लड़कोंको सिखानी चाहिए । एक आदमीने मृकसे कहा, 
“गांवीजीने पीसना, कातना, जूते बनाता वर्गरा काम खुद करके परिश्रमकी 
प्रतिष्ठा बढ़ा दी ।/ मेने कहा, “में ऐसा नहों मानता । परिश्रमकी प्रतिष्ठा 
किसी महात्माने नहीं बढ़ाई | परिश्रमकी निजकी ही प्रतिष्ठा इतनी है कि 
उसने महात्माकों प्रतिष्ठा दी।” आज हिंदुस्तानमें गोपाल-कष्णकी जो 
इतनी प्रतिष्ठा है वह उनके ग्रोपालनने उन्हें दी है । उद्योग हमारा 
गुरुदेव हैं। 

दुनियाकी हरएक चीज हमको शिक्षा देती हूँ । एक दिल में धूपमें घूम 
रहा था। चारों तरफ बड़े-बड़े हरे वृक्ष दिखाई देते थे। में सोचते लगा कि 
ऊपरसे इतनी कड़ी धूप पड़ रही है, फिर भी ये वृक्ष हरे कैसे हैं ? वे वृक्ष 
मेरे गृर बन गये । मेरी समझूमें जा गया कि जो वृक्ष ऊपरसे इतने हरे-भरे 
दीखते हैँ उनकी जड़ें जमीनमें गहरी पहुंची हैं और वहांसे उन्हें पानी मिल 
रहा है । इस तरह अंदरसे पाती और ऊपरसे धूप, दोनोंकी कृपासे यह सुन्दर 
हरा रंग उन्हें मिला हैं। इसी तरह हमें अंदरसे भक्तिका पानी और वाहरसे 
तपद्चर्याकी धूप मिले तो हम भी पेड़ोंके जैसे हरें-भरे हो जांय। हम 
ज्ञानकी दृष्टिसे परिश्रमकों नहीं देखते, इसलिए उसमें तकलीफ मालूम होती 
है। ऐसे लोगोंके लिए भगवानूका यह श्ञाप है कि उनको आरोग्य और ज्ञान 
कभी मिलने ही वाला नहीं। 

किताबें पढ़नैसे ज्ञान मिलता है, यह खयाल गलत है । पढ़ते-पढ़ते बुद्धि 
ऐंसो हो जाती है कि जिस समय जो पढ़ते हैं वही ठीक लगता है | एक भाई 
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सुभसे कहंते थे, मेने समाजवादकी किताव पढ़ी तो वे विचार ठीक जान 
पड़े । बादमें गांधी-सिद्धांतकी पुस्तक पढ़ी तो वे भी ठीक लगे ।” मेंने 
विनोदमें उनसे कहा, पहली किताव दो वजे पढ़ी होगी और दूसरी चार 
बजे । दो व्जेके लिए पहली ठीक थी और चार वजेके लिए दूसरी ।” मेरे 
कहनेका मतलब यह है कि बहुत पढ़नेसे हमारा दिमाग स्वतंत्र विचार ही 
नहीं कर सकता । खुद विचार करनेकी शक्ति लुप्त हो जाती है । मेरी कुछ 
ऐसी राय है कि जबसे कितावें निकलीं तबसे स्वतंत्र विचार-पद्धति नष्ट 
हो गई है ।. कुरान शरीफमें एक संवाद आया है कि मुहम्मद साहबसे कुछ 
विद्वान लोगोंने पूछा, तुम्हारे पहले जितने पैगंवर आये उन सबने चमत्कार 
करके दिखाये । तुम तो कोई चमत्कार ही नहीं दिखाते, तो फिर पैगंवर 
कैसे वन गये ? ” उन्होंने जवाब दिया, “आप कौन-सा चमत्कार चाहते हैं ? 
एक बीज बोया जाता है, उसमेंसे वड़ा-सा वृक्ष पैदा होता है, उसमें फूल 
लगते हैं और उनमेंसे फल पैदा हो जाते हैं । यह क्या चमत्कार नहीं है ? ” 
यह तो एक जवाव हो गया । दूसरा जवाब उन्होंने यह दिया, “मुक-जैसा 
अनपढ़ आदमी भी आप लोगोंको ज्ञान दे सकता है, यह क्या कम चमत्कार 
है ? आप और कौन-सा चमत्कार चाहते हूँ ?” हमारे सामनेकी सृष्टि 
ज्ञानसे भरी हैं। हम उसकी तह तक नहीं पहुँचते, इसलिए उसमें जो आनंद 
भरा है, वह हमें नहीं मिलता ।. 
रोटी वनानेका काम माता करती है । माताका हम गौरव करते हें । 
लेकिन माताका असली माता-पन उस रसोईमें ही है । अच्छी-से-अच्छी 
रसोई वनाना, वच्चोंको प्रेमसे खिलाना--इसमें कितना ज्ञान और प्रेम- 
भावना भरी है ? रस्तोईका काम-यदि मातंके हाथोंसे ले लिया जाय तो 
उसका प्रेम-साधन ही चला जायगा । प्रेम-भाव प्रकट करनेका यह मौका 
कोई माता छोड़नेके लिए तैयार न होगी । उसीके सहारे तो वह जिंदा 
रहती है । मेरे कहनेका मतलब कोई यह न समझे कि किसी-व-किसी 
बहाने में स्त्रियोंपर रोटी पकानेका वोक लादना चाहता हूं । में तो उनका 
वोक हलका करना चाहता हंं । इसीलिए हमने आश्रमम्में रसोईका काम 
व्यतः पुरुषोंसे ही कराया है । मेरा मतलव इतना ही था कि जैसे रसोई- 
का काम मांता छाड़ दगा ता उसका जान-सावन अर ब्रम-सावन चला 
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जायगा, वैसे ही यदि हम परिश्रमसे घृणा करेंगे तो ज्ञान-सावन ही खो 
बैठेंगे । 

लोग मुझसे कहते हैँ, तुम लड़कोंसे मजदूरी कराना चाहते हो। उनके 
दिन तो गृलावके फूल-जैसे खिलने और खेलते-कूदनेके हैं ।” में कहता हूं, 
विलकुल ठीक । लेकिन वह गुलावका फूल किस तरह खिलता है, यह भी तो 
जरा देखो । वह पूर्ण रूपसे स्वावलंबी है । जमीनसे सब तत्त्व चूस लेता है । 
खुली हवामें अकेला खड़ा होकर धूप, वारिश, वादल सब सहन करता है । 
बच्चोंको भी वैसा ही रकखो । में यह पसंद करता हूं । उनसे पूछकर ही 
देखो कि फूलको पानी देनेमें, चंद्रकलाकों घटती-बढ़ती देखनेमें आनंद आता 
है, या किताबोंमें और व्याकरणके नियम घोटते रहनेमें ? सुरगांव (वर्वा) 
का एक उदाहरण मुझे मालूम है। वहां एक प्राथमिक पाठशाला है। करीब 
७ से ११ सालके लड़के उसमें पढ़ते हैं । गांववालोंकी राय है कि वहांका 
शिक्षक अच्छा पढ़ाता है। परीक्षाके एक या दो महीने वाकी थे, तव उसने' 
सुबह ७ से १०॥। तक और दोपहरमें २ से ५।| तक, और रातको फिर ७ से ६ 
बजे तक-- यानी कुल नो घंटे पढ़ाना शुरू किया । न मालूम इतने घंटे वह 
क्या पढ़ाता होगा और विद्यार्थी भी क्‍या पढ़ते होंगे ! अगर लड़के पास हो 
गये तो हम समभते हैं कि शिक्षकने ठीक पढ़ाया है । इस तरह ६€-€ घंटे 
पढ़ाई करानेवाला शिक्षक लोक-प्रिय हो सकता है । लेकिन में तीन घंटे 
कातनेकी बात कहूं तो कहते हैँ, (यह लड़कोंको हैरान करना चाहता है ।” 
ठोक ही है। जहां बड़े कामसे वचनेकी फिक्रमें हों वहां लड़कोंको काम देनेकी 
बात भला कौन सोचे ? * 

फिर लोग यह पूछते हैं कि, “उद्योग इष्ट है, यह तो मान लिया । लेकिन 
उससे इतना उत्पादन होना ही चाहिए, यह आग्रह क्‍यों ?” मेरा जवाब 
यह है, 'लड़कोंको तो जब कोई चीज बनती है तभी आनंद आता है । 
वेचारे मेहनत भी करें और उससे कुछ पैदा न हो, तो वया इसमें उन्हें आनंद 
आ सकता है ? किसीसे अगर कहा जाय कि “चक्की तो पीसो, लेकिन उसमें 
गेहूं न डालो और आटा भी तैयार न होने दो, तो वह पूछेगा कि फिर यह 
नाहक चक्की घुमानेंका मतलब ? तो क्या हम यह कहेंगे कि भुजाएं 
और छाती मजबूत वनानेके लिए ? [ऐसे उद्योगर्में क्या कुछ आनन्द आा 


३८ जीवन और -शिक्षण 


सकता है ? वह तो वेकारकी मेहनत हो जायगी । अतः उत्पादनमें ही 
आनंद है। 
इसलिए मुख्य दृष्टि यह है कि शरीर-अमकी महिमाको हम समझें । 
ग्राइमरी स्कूलोंमें हम उद्योगके आवारपर शिक्षण न देंगे तो शिक्षाको अनिवार्य 
न कर सकेंगे । ह | 
आज गांववाले कहते हैं कि “लड़का स्कूलमें पढ़ने जाता है तो उसमें 
कामके प्रति घृणा पैदा हो'जाती है और हमारे लिए वह निकम्मा हो जाता 
है। फिर उसे स्कूल क्यों भेजें ?” लेकिन हमारी पाठशालाओंमें अगर उद्योग 
शुरू हो गया तो मां-वाप खुशीसे अपने लड़केकों स्कूल भेजेंगे । लड़का 
क्या पढ़ता है, यह भी देखने आयंगे । आज तो लड़केकी क्या पढ़ाई हो रही 
है, यह देखनेके लिए भी मां-वाप नहीं आते । उनको उसमें रस ही नहीं 
मिलता । उद्योग की पढ़ाईमें दाखिल हो जानेके वाद इसमें फर्क पड़ेगा । 
गांववालोंके पास काफी ज्ञान है। हमारा शिक्षक सर्वज्ञ तो नहीं हो सकता । 
वह गांववालोंके पास जायगा और अपनी कठिनाइयां उनको वतायेगा । 
स्कूलके वगीचेमें अच्छे पपीते नहीं लगते तो वह उसका कारण गांववालोंसे 
पूछेगा । फिर वे वतायंगे कि इस-इस किस्मकी खाद डालो, खाद खराब 
होनेसे पपीतेमें कीड़े लग जाते हैँ । हम समभते हैं कि कृषि-कालेजमें पढ़े 
हुए हैं, इसलिए हमारे ही पास ज्ञान है । लेकिन हमारा ज्ञान कितावी होता 
है । हम उसे व्यवहारमें नहीं लाते । जबतक हम प्रत्यक्ष उद्योग नहीं करते 
तवतक उसमें प्रगति और वृद्धि नहीं होती । अगर हम गांववालोंका सहयोग 
चाहते हैं, उनके ज्ञानसे अगर हमें लाभ उठाना है, तो स्कूलमें उद्योग 
शुरू करना चाहिए । हमारे और उनके सहयोगसे उस ज्ञानमें सुधार भी 
होगा । ह 
यह सब तव होगा जब हमारे शिक्षकोंमें प्रेम, आनंद और श्रमके प्रति 
आदर उत्पन्न होगा । हमारी नई शिक्षा-प्रणाली इसी आधारपर बनाई 
गई है। 
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यों तो हर धर्ममें मनुष्य-समाजके लिए कल्याणकारी वातें पाई जाती 
हैँ। इस्लाम वर्ममें ईब्वर-मजन है । 'इस्लाम' शब्दका अर्थ ही भगवानूका 
भजन! हैं। जहिसा भी ईसाई वर्ममें पाई जाती है । हिंदू ऋषि-मुनियोंने 
परीक्षा करके जो तत्त्व निकाले हैं वे भी दूसरे धर्मो में पाये जाते हैं । लेकिन 
हिंदूर्मने विशिष्ट आचारके लिए एक ऐसा शब्द बनाया है जो दूसरे धर्मों 
नहीं देख पड़ता । वह है ब्रह्मचर्य' । ब्रह्मचर्याश्रमकी व्यवस्था हिंदू-धर्मकी 
विश्येपता है। अंग्रेजीमें ब्रह्मचर्यके लिए शब्द ही नहीं है। लेकिन उस भापामों 
शब्द नहीं है इसका मतलब यह नहीं कि उन लोगोंमें कोई संयमी हुआ ही 
नहीं । ईसामसीह खुद ब्रह्मचारी थे । वैसे अच्छे-अच्छे लोग संयमी जीवन 
'विताते है । लेकिन ब्रह्मचर्याश्रसकी वह कल्पना उन धर्मों नहीं है जो हिंदू- 
बर्ममें पाई जाती है । ब्रह्मचर्याश्रमका हेतु यह है कि मतृष्यके जीवनको 
आरंभमें अच्छी खाद मिले । जैसे वृक्षकों, जव वह छोटा होता है तव खादकी 
अधिक आवश्यकता रहती है । बड़ा हो जानेके वाद खाद देनेसे जितना लाभ 
है, उससे अधिक लाभ जब वह छोटा रहता है तब देनेसे होता है । यही 
मनुृप्य-जीवनका हाल है। यह खाद अगर अंततक मिलती रहे तो अच्छा ही 
है, लेकिन कम-से-कम जीवनके आरंभ-कालमें तो वह वहुत आवश्यक है । 
हम वच्चोंकों दूध देते हैं । उसे बह अंत तक मिलता रहे तो अच्छा ही है । 
लेकिन अगर नहीं मिलता तो कम-से-कम वचपनमें तो मिलना ही चाहिए । 
“शरीरकी तरह आत्मा और वुद्धिको भी जीवनके आरम्भ-कालम अच्छी 
खुराक मिलनी चाहिए। इसीलिए ब्रह्मचर्याश्रमकी कल्पना है। ऋषि लोग 
जिस चीजका स्वाद जीवनभर लेते थे उसका थोड़ा-सा अनुभव अपने बच्चोंको 
भी मिले, इस दयादृष्टिसे उन्होंने ब्रह्मचर्याश्रमकी स्थापना की । 
अनुभवसे में इस निर्ययपर आया हूँ कि आजीवन पवित्र जीवन वितानेकी 
दृष्टिसे कोई ब्रह्मचर्यका पालन करना चाहे तो ब्रह्मचयंकी अभावात्मक 
सिधि उसके लिए उपयोगी नहीं होती । 'दाउ शैल्ट नॉट स्टील' आज मेरे 





काम नहीं आयेगा । सत्य वद इस तरहकोी पॉजिटिव यानी भावात्मके 
आज्ञा बहन चयेके कामम आती है। विपय-वासना मत रखो, यह ब्रह्म चर्यका 
'िर्गेटिवा यान अभावात्मक रूप हुआ । सब इंद्वियोंका शक्ति आत्माकी 


उनके मनमें आती तो वे संपूर्ण ब्रह्म चयेंका असानीसे पालन कर सकते । 
देशकी सेवा कोई ब्रह्ममावसे करता है तो वह बह्म चार है । उसमे उसे कष्ठ 
जरूर उठाने पड़ेंगे, लेकिन वे सब कष्ट उसे बहुत कम माजूत होंगे । माता 
. अपने बच्चेकी सेवा रात-दिन करती है। जब उसके पास कोई सेवाकी रिसर्ट 

, झांगनें जाबगा तो वह वया रिपोर्ट देगी ! माता इतनी सेवा करती हैं 


दे देगी-- मरते ते! लडकेकी कुछ भी सेवा नहीं की ।7 भला माताकी 
रिपोर्ट इतनी छोटी क्यों ? इसका कारण हें । माताके हृद्यम वच्चेके 

भघ्रति जो प्रेम € उसके मुकावल उसकी कुछ भी सेवा नहीं हुई & ऐसा उसे 
लगता दे । सेवा करनेमे उसे कष्ट कुछ कम नहीं सहने पड़े लेकिन 
वे कणष्ठ उसे कण्ट मालूम नहीं हीं हुए । इसलिए हम अपन सामने कोई वहई 


का हा 
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कल्पना रखेंगे तो मालूम होगा कि अभीतक तो हमने कुछ भी नहीं किया । 
इंद्रियोंका मिग्रह करना, यही एक वाक्य हमारे सामने हो तो हम गिनती 
करने लग जायंगे कि इतने दिन हुए जोर अभी तक कुछ फल नहीं दिखाई 
देता । लेकिन किसी वृहत्‌ कल्पनाके लिए हम इंद्विय-निम्रह करते हैं तो 
यह हम करते हैं, ऐसा कर्तरि प्रयोग' नहीं रहता । निग्रह किया जाता है' 
ऐसा कमंणि प्रयोग हो जाता है, या वो कहिये कि निग्नरह ही हमें करना है | 
भीष्म पितामहके सामने एक कल्पना आ गईं कि पिताके संतोपके लिए 
मूझे संयम करना है!। वस, पिता का संतोप ही उनका ब्रह्म हो गया और 
उससे वह आदर्श ब्रह्मचारी वन गये । ऐसे ब्रह्मचारी पाइ्चात्योंमें भी हुए 
हैं । एक वैज्ञानिककी वात कहते हूँ कि वह रात-दिन प्रयोगमें मग्त रहता 
था । उसकी एक वहन थी । भाई प्रयोगमें लगा रहता है और उसकी' 
सेवा करनेके लिए कोई नहीं है, यह देखकर वह ब्रह्मचारिणी रहकर भाईके 
ही पास रही और उसकी सेवा करती रही । उस वहनके लिए बंधु-सेवा' 
ब्रह्मकी सेवा हो गई । देहके वाहर जाकर कोई भी कल्पना इुंढ़िए । अयर 
किसीने हिंदुस्तानके गरीव लोगोंकों भोजन देनेकी कल्पना अपने सामने 
रकखी तो इसके लिए वह अपनी देह समर्पण कर देगा । वह मान लेगा कि 
मेरा कुछ भी नहीं है, जो कुछ है वह गरीब जनताका है। जनताकी सेवा 
उसका ब्रह्म हो गई । उसके लिए जो आचार बह करेगा वही ब्रह्मचर्य है । 
हरएक काममें उसे गरीबोंका ही व्यान रहेगा । वह दूध पीता होगा तो उसे 
पीते वक्‍त उसके मनमें विचार आ जायगा कि में तो निर्वेल हूं, इसलिए मुझे. 
दूध पीना पड़ता है, पर गरीबोंको दूध कहां मिलता है ? लेकिन मुझे उतकी 
सेवा करनी है, यह सोचकर वह दूब पियेया। मगर इसके वाद फौरन ही. वह. 
गरीघोंकी सेवा करनेके लिए दौड़ जायगा । वस, यही ब्रह्मचय है । अध्यवनत 
करनेमें अगर हम मग्न हो जाय॑ तो उस दछ्षा में विपय-वासना कहांसे रहेगी ? 
मेरी माता काम करते-करते भजन गाया करती थी । रसोईमें कभी-कभी 
नमक भूलसे दुवारा पड़ जाता था । लेकिन चित्तमें में इतना मस्त रहता था 
कि मु्के उसका पता ही ने चलता था। वेदाध्ययत करते समय मेने अनुभव 
किया कि देंह मानो है ही नहीं, कोई लाझ् पड़ी है, ऐसी भावना उस समय हो 
जाती थी । इसीलिए ऋषियोंने कहा है कि वचपनसे वेदाध्यवन करो' । 
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मेंने अध्ययनके लिए ब्रह्मचयं रखा । उसके वाद देशकी सेवा करता रहा । 
चहां भी इंद्विय-निम्रहकी आवश्यकता थी । लेकिन वचपनमें इंद्रिय-निग्रहका 
अभ्यास हो गया था, इसलिए वादमें मुझे वह कठिन नहीं मालूम हुआ । 
सें यह नहीं कहता कि ब्रह्मचर्यं आसान चीज है । हां, विशाल कल्पना मनमें 
रखेंगे तो आसान है । ऊंचा आदर्श सामने रखना और उसके लिए संयमी 
जीवनका आचरण, इसको में ब्रह्मचर्य कहता हूं । 

यह हुई एक वातं । अब एक दूसरी बात और है । किसी एक विषयका 
संयम और वाकीके विषयोंका भोग, यह ब्रह्मचर्य नहीं है। कल मेंने देवशर्मा- 
जीकी 'तरंगित हृदय नामकी पुस्तक देखी ।- उसमें जरा-सा' के विषयपर 
कुछ लिखा था । पुस्तक मुझे अच्छी लगी । इतना .ोड़ा-सा करनेसे 
क्‍या होता हैं, ऐसा मत सोचो । वोलनेमें, रहन-सहनमें हरएक वातमें 
संयमकी आवश्यकता है । मिट्टीके बतेनमें थोड़ा-सा छिंद्र हो तो क्या हम 
उसमें पानी भरेंगे ? एक भी छिद्र घड़ेमें है तो वह पानी भरनेके लिए वेकार 
ही है। ठीक उसी तरह जीवनका हाल है । जीवनमें एक भी छिद्र नहीं रखना 
चाहिए । चाहे जैसा जीवन विताते हुए ब्रह्मचयंका पालन करेंगे, यह 
मिथ्या आकांक्षा है । वातचीत, भोजन, स्वाध्याय वगरा सभी वातोंमें 
संयम रंखना चाहिए 
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किसी आदमीके घरमें यदि बहुत-सी शीक्षियाँ भरी रक्खी हों तो बहुत 
करके वह मनृष्य रोगी होगा, ऐसा हम अनुमान करते हैं । पर किसीके घरमें 
वहुत-सी पोधियाँ पड़ी देखें तो हम उसे सयाना समभेंगे । यह अन्याय नहीं 

है कया ? आरोग्यका पहला नियम है कि अनिवार्य हुए बिना ज्ीजशीका व्यव- 
हार न करो। वैसे ही जहां तक संभव हो, पोथीमें आंखें न गड़ाना या कहिये 
आंखोंमें पोयी न गड़ाना, यह सयानेपनकी पहली घारा है | शीशीको हम 
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रोगी शरीरका चिह्न मानते हँ | पोथी को भी--फिर वह सांसारिक 
पोची हो चाहे पारमाथिक पोथी हो--रोगी मतका चिक्त मानना 
चाहिए । 

सदियां बीत गईं, जिनके सयानेपनकी सुगंव आज भी दुनियामें फैली 
हुई है, उन लोगोंका ध्यान जीवनकों साक्षर करनेके वजाय सार्थक करनेकी 
ओर ही था। साक्षर जीवन निरर्थक हो सकता है, इसके उदाहरण वर्तमान 
सुन्रिक्षित समाजमें बिना ढूंढ़े मिल जायंगे । इसके विपरीत निरक्षर जीवन 
सी सार्यक हो सकता है, इसके अनेक उदाहरण इतिहासने देखे हैँ | बहुत 
बार 'सु-शिक्षित और अ-शिक्षितके जीवनकी तुलना करनेसे अक्षराणा- 
मकारो5स्मि' गीताके इस वचनमें कहे अनुसार सुके वजाय अ' ही पसंद 
करने लायक जान पड़ता है । 

पुस्तकंमें अक्षर होते हैं । इसलिए पुस्तककी संगतिसे जीवनको निरयंक 
करनेकी आशा रखता व्यर्थ हैं। 'वबातोंकी कढ़ी और वातोंका ही भात 
खाकर पेट भरा है किसीका ? ” यह सवाल मामिक है। . कविके कथनानुसार 
पोयीका कुआां डुवाता भी नहीं और पोयीकी नैया तारती भी नहीं । अद्व' 
माने धोड़ा' यह कोशमें लिखा है । वच्चे सोचते हैँ 'अश्व' शब्दका अर्थ 
कोशमें लिखा है, पर यह सही नहीं है । अश्व' शब्दका अर्थ कोशके वाहर 
तवेलेमें वंधा खड़ा है । उसका कोशमें समाना संभव नहीं । अश्व' माने 
घोड़ा' यह कोशका वाक्य इतना ही वतलाता है कि 'अश्व शब्दका वही 
वर्थ है जो घोड़ा शब्दका है । वह है क्या सो तवेलेमें जाकर देखो । कोशझमें 
सिर्फ पर्याव झव्द दिया रहता है। पुस्तकमें अर्थ नहीं रहता । भर्य सुप्टिमें 
रहता है। जब यह वात अक्लमें आयेगी तभी सच्चे ज्ञानकी चाट 
लगेगी । 

जिसने जपकी कल्पना ढूंढ़ निकाली उसका एक उद्देश्य था--साक्षरत्व- 
को संक्षिप्त रूप देना । साक्षरत्व विलकुल भूंकने ही लगा है! यह देखकर 
उसके मुंहवर जपका टुकड़ा फेंक दिया जाय तो बेचारेका भृंकना बंद हो 
जायगा और जीवन सार्थक करनेके प्रयत्तको अवकाश मिल जायगा, यह 
उसका भीतरी भाव है। वाल्मीकिने शतकोटि रामायण लिखी उसे लूटने- 
के लिए देव, दानव और मानवके बीच झगड़ा शुरू हुआ । कंगड़ा मिट्ता न 


. #ऑहिं जीवन और शिक्षण 


देखकर शंकरजी पंच चुने गये । उन्होंने तीनोंको तेंतीस-तेंतीस करोड़ इलोक 
बांट दिये । एक करोड़ बचे। यों उत्तरोत्तर वांटतें-बांटते अंतर्मे एक इलोक 
बच रहा। रामायणके इलोक अनुष्ट्प्‌ छुंदके हैँ । अनुष्टुप छुंदके अक्षर होते 
हैं वत्तीस। शंकरजीने उनमेंसे दस-दस अक्षर तीनोंको वांट दिये। बाकी 
रहे दो. अक्षर। वें कौन-से थे? 'रा-म। शंकरजीने वे दोनों अक्षर 
बंटवारेकी मजदूरींके नामपर खुद ले लिये। झंकरजीने अपना साक्षरत्व 
दो अक्षरोंमें खत्म कर दिया, तभी तो देव, दानव और मानव कोई भी उनके 
ज्ञानकी वरावरी न कर सका । संतोने भी साहित्यका सारा सार राम-नाममे 
ला रखा है। पर अभाग्या नरा पामरा हे कछेना-इस अभागे पामर 
नरको यह नहीं सूझता ! ' 
संतोंने रामायणकों दो अक्षरों में समाप्त किया। ऋषियोंने वेदोंको 
एक ही अक्षर में समेठ रखा हूँ । साक्षर होनेकी हवस नहीं छूटती तो 
“3“कारका जप करो, वस। इतनेसे काम न चले तो नन्‍्हा-सा मांडूक्य 
उपनिपद पढ़ो। फिर भी वासना रह जाय तो दशोपनिपद्‌ देखो। इसः 
मतलवका एक वाक्य मुक्तिकोपनिपद्में आया है। उससे ऋषिका 
इरादा साफ जाहिर होता हैं। पर ऋषिका यह कहना नहीं है कि 
एक अक्षरका भी जप करना ही चाहिए। एक या अनेक अक्षर रटनेमें 
जीवनकी सार्थकता नहीं है । वेदोंके अक्षर पोथीमें मिलते हूँ, अर्थ जीवन 
में खोजना है। तुकारामका कहना हूँ कि उन्हें संस्कृत सीखे बिना ही 
वेदोंका अर्थे आ गया था। इस कंथनकों आजतक किसीने अस्वीकार 
नहीं किया। झंकराचायंने आठवें वर्यमें वेदाम्यास पूरा कर लिया, 
इससे किसी शिप्यने आइचर्यचकित होकर किसी गुरुसे पूछा, “महा- 
राज, आठ वर्पकी उम्र में आचार्यने वेदास्यास कैसे पूरा कर लिया ? ” गुढने 
गंभीरतासे उत्तर दिया,आचारयंकी बुद्धि वचपनमें उतनी तीन्र नहीं रही 
होगी, इसीसे उन्हें आठ वर्ष लगे।” 
एक आदमी दवा खाते-खाते ऊव गया, क्योंकि मर्ज बढ़ता गया 
ज्यों-ज्यों दवा की॥।' अंतर्में किस्तीकी सलाहसे उसने खेतमें काम करना 
झुढ किया। उससे नीरोग होकर थोड़े ही दिनोंगे हृष्ट-पुप्ट हो गया। 
अनुनवसे सिद्ध हुई यह आरोग्य-सावना वह लोगोंको बतलाने लगा। 


निवृत्त-शिक्षण ड्प्‌ 


'किसीके हाथमें शीक्षी देखो कि बड़े मनोभावसे सीख देता, शीशझ्ीसे कुछ 
होने-जानेका नहीं, हाथमें कुदाल लो तो चंग्रे हो जाओगे ।” लोग कहते. 
“तुम तो झीक्षियां पी-पीकर तृप्त हुए बैठे हो और हमें मना करते हो।” 
दुनियाका ऐसा ही हाल है । दूसरेके अनुभवसे सयानापन सीखनेकी मनुष्यकी 
इच्छा नहीं होती । उसे स्वतंत्र अनुभव चाहिए, स्वतंत्र ठोकर चाहिए । 
में हितकी बात कहता हुं कि 'पोथियोंस कुछ फायदा नहीं है । फिजूल पोधियों- 
में न उलझो” तो वह कहता है, (हां, तुम तो पोथियां पढ़ चुके हो और 
मुझे ऐसा उपदेश देते हो ! ” “हां, में पोधियां पढ़ चुका, पर तुम न चूको 
इसलिए कहता हूं ।” वह कहता है, मुझे अनुमव चाहिए/--- ठीक हैं। 
लो अनुभव । ठोकर खानेका स्वातंत््य तुम्हारा जन्मसिद्ध अधिकार है ।” 
इतिहासके अनुभवसे हम सबक नहीं लेते। इसीसे इतिहासकी पुनरावृत्ति 
होती हूँ । हम इतिहासकी कद्र करें तो इतिहाससे आगे बढ़ जाय॑ । इतिहासकी 
कीमत न लगानेसे उसकी कीमत नाहक वढ़ गई है; पर जब इस ओर 
व्यान जाय तब न ! ॥ 


निवस-शिक्षश 


फ्रांसकी राज्यक्रांतिके इतिहासमें रूप़ो और वाल्टेयर नामक ग्रन्यकारों 
के नाम बहुत प्रसिद्ध हैं। इन ग्रत्थकारोंकी भापा, विचारशली तथा लेखन- 
पद्धति तेजस्वी, जीवंत और क्रांतिकारक है। लोगोंमें जितनी धाक इनकी 
लेक्षनीकी थी, उतनी बड़े-बड़े वलवान राजाओंके दस्त्रवलकी भी नहीं थी । 
फ्रांसकी राज्यक्रांति इनके लेखकोंका मूर्व,परिणाम थी। इन दोनों लेखकोंमेंसे 
रझूसो विशेष भावना प्रधान था। लेख लिखनेके लिए उसने कभी भाषा- 
दास्त्रका अध्ययन नहीं किया था। उसके विचार उसके हृदयमें समाते 
नहीं थे, वाहर निकलनेके लिए छटपदाते और धक्के देते थे। ज्वालामुखी 
पर्वतके जलतें हुए रसकी भांति, वल्कि उससे भी बढ़कर, दाहक होते थे 


डद जीवन और शिक्षण 


और उसकी इच्छाके विरुद्ध--अनिच्छन्नपि--वाहर निकलते थे। 
उसके लेखों द्वारा उसका हृदय बोलता था | और इसीलिए उसके लेख चाहे 
बौद्धिक या ताकिक कसौटीपर भले हो खरे न उतरें, तो भी परिणामतः वे 
धधकती आगके समान होते थे, यह इतिहासको भी मानना पड़ा है.। 
'मृतजीवनकी अपेक्षा जीवित मृत्यु श्रेयस्कर है---उसके लेखोंका यही एक 
सूत्र था. ऐसे प्रभावशाली, प्रतिभावान लेखकके शिक्षण-विपयक मतोंका 
मननपूर्वक विचार करना हमारा कतेंव्य है। 

रूसोके मतानुसार शिक्षणके तीन विभाग करने चाहिए-- (१) 
निसर्ग-शिक्षण, .( २) व्यक्ति-शिक्षण और (३) व्यवहार-शिक्षण । 

शरीरके प्रत्येक अवयवका संपूर्ण और व्यवस्थित विकास होना, इंद्वियों- 
का चपल, फुर्तीली, कार्यपटु वनना, विभिन्न मनोवृत्तियोंका सर्वागीण विकास 
होना; स्मृति, प्रज्ञा, मेधा, धृति, तर्क इत्यादि बौद्धिक शक्तियोंका प्रगल्भ 
और प्रखर वनना--इन सवका समावेश उसके मतसे निसर्ग-शिक्षणमें होता 
है । दूसरे शब्दोंमें, मनुष्यकी भीतरी शारीरिक, मानसिक और वौद्धिक 
वृद्धि आत्मविकास--निसर्ग-शिक्षण है । मनुष्यको वाह्य परिस्थितिमेंसे 
जो ज्ञान प्राप्त होता है, व्यवहारमें जो अनुभव होता है, उस सव पदार्थ- 
विज्ञानको या भौतिक जानकारीको उसने व्यवहार-शिक्षण नाम दिया है । 
और. निसर्ग-शिक्षणसे होनेवाले आत्मविकासका ज्ञानकी दृष्टिसे वाह्म 
जगतूमें कैसे उपयोग किया जाय, इस संबंधमें दूसरे मनुष्योंके प्रयत्नसे जो ' 
वाचिक, सांप्रदायिक अथवा शालीन (पाठशालामें मिलनेवाला) शिक्षण 
मिलता है, उसे उसने व्यक्ति-शिक्षण संज्ञा दी है | अर्थात्‌ व्यक्ति-शिक्षण 
उसकी दृष्टिसे व्यवहार-शिक्षण और निसमग-शिक्षणकों जोड़नेवाली संधि 
है। वस्तुतः यह वात कोई।विश्येप महत्त्व नहीं रखती कि रूसोने शिक्षणके 
कितने विभाग किये हें | अमुक विपयके अमुक विभाग करने चाहिए, 
ऐसा कोई नियम नहीं है । यह सव सुविवाका सवाल है । इसलिए दृष्टि- 
भेदके कारण वर्गीकरणमें अंतर हॉना स्वाभाविक है | रूसोके किये हुए 
तोन विभाग तो आवश्यक ही हें, ऐसी कोई वात नहीं है; क्योंकि ऐसा कहा 
जा सकता है कि मनुप्यको क्या व्यक्ति-शिक्षण और क्या व्यवहार-शिक्षण 
वाहरसे मिलता है । केवल निसर्ग-शिक्षण ही भीज्ञरसे मिलता है । इस 


निवृत्त-शिक्षण हा 


दुष्टिसि, अगर हम अंतःजिक्षण और वाह्म शिक्षण, ये दो ही विभाग करें 
तो क्या हर्ज है ? 

परंतु इससे भी आये बढ़कर यह भी कहा जा सकता है कि वाह्मयशिक्षण 
केवल अभावात्मक क्रिया है और अंत्त:शिक्षण ही भावरूप है। इसलिए 
शिक्षणका वही एकमात्र यथार्थ अबवा तात्तिक विभाग है। हमने जिसे 
वाह्य-शिक्षण” कहा है, वह केवल मनृप्योंसे अववा पाठशालाम ही नहीं 
मिलता | वह शिक्षण इस अनंत विश्वके प्रत्येक पदार्थसे निरंतर मिलता ही 
रहता है। उसमे कभी विराम नहीं होता । जैसा कि शेक्सपीयरने कहा है, 
“बहते हुए फरनोंमें प्रासादिक ग्रंथ संचित हैं, पत्थरोंमें दर्शन छिपे हुए हैं 
और यच्चयावत्‌ पदार्थोर्म शिक्षाके सारे तत्त्व सचिहित हैं ।” वृक्ष, वनस्पति, 
फूल, नदियां, पर्वत, आकाश, तारे--सभी मनुष्यको अपने-अपने ढंगसे 
शिक्षा देते हे । नैयायिकोंके अणूसे लेकर सख्योंके महत्वतक, भूमिति 
(रेखागणित) के बिंदुसे लेकर भूगोलकं सिधुतक, या छुटपन्की भापामें 
कहें, तो रामजी चोटीसे लेकर तुलसीके मूल तक सारे छोटे-बड़े पदार्थ 
मनुष्यके गुरु हैँ । विचक्षण विज्ञान-वेत्ताओंके दूर-चक्षु (दुरवीन) से, व्यव- 
हार-विश्षारदोंके चर्मचक्षुसे, कल्पनाकुशल कवियोंके दिव्य-चक्षुसे या ताकिक 
तत््व-वेत्ताओंके ज्ञान-चबुसे, जो-जों पदार्थ दृष्टिगीचर होते होंगे--- 
अथवा न भी होते होंगे---उन सब पदार्थासे हमें नित्यपाठ मिल रहे हैं । सृष्टि- 
परमेश्वर द्वारा हमारे अव्ययनके लिए हमारे सामने खोलकर रक्खा हुआ 
एक झाइवत, दिव्य, आइचर्यमय, परम पवित्र प्रंथ है । उसके सामने वेद 
व्यर्थ है, कुरान बेकार है, वाइविल निर्वेल है । लेकिन यह अ्ंय-गंगा चाहे 
कितनी ही गंभीर क्‍यों न हो, मनुष्य तो अपने लोटेसे ही उसका पानी लेगा । 
इसलिए इस विश्वमेंसे वाह्यतः हमें वही और उत्तना ही शिक्षण मिलेगा, 
जिसके या जितनेके वीज हमारे अंदर होंगे । इसका अनुभव हरएककों 
है । हम इतने विपय सीखते हूं, इतने ग्रंथ पढ़ते हूँ, इतने विचार सुनते हें, 
इतची' चीजें देखते है, उनमेंसे कितनी हमें याद रहती हूँ ? सारांश, वाह्म 
जगत से हम जो कुछ सीखते हैं, वह सव भुला देते है । उसकी जगह केवल 
संस्कार वाकी' रह जाते हैं । बल्कि शिक्षणका जर्थ जानकारी नप्ट होनेपर 
वचे हुए संस्कार ही है । इसका कारण ऊपर दर्शाया गया है । जो हमारे 


_ अड- 
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अंदर' नहीं. है, वह वाहर॒से आना असंभव है। वाह्य शिक्षण कोई स्वतंत्र 
था तात्त्विक पदार्थ नहीं है। वह केवल एक अभावात्मक क्रिया है। 
, अब ऐसे प्रसंग हमेशा एक दुहेरी समस्या पेश होती है । यदि वाह्य _ 
शझिक्षयको मिथ्या मानें, तो संस्कार वननेके लिए किसी-न-किसी बाह्य- 
निमित्त या आलंवबन अथवा आवधारकी आवश्यकता होती ही है । इसके 
विपरीत अगर वाह्म शिक्षणकों सत्य या भाव-रूयमें मानें, तो ऊपर कहे 
अनसार उसका अंतर-विकासके अनुकूल अंश ही, और वह भी संस्कार- 
रूपमें, शेष रहता है । जअर्यात्‌ उभय पक्षमें विप्रतिपत्ति (डाईलेमा ) उपस्थित 
होती है। ऐसी अवस्थामें इन दोनों शिक्षणोंका परस्पर संबंध क्या माना 
जाय ? परंतु यह विवाद नया नहीं है। इसलिए उसका निर्णय भी नया नहीं 
है। सभी शास्त्रोंमें इस प्रकारके विवाद उपस्थित होते हैं और सर्वत्र उनका 
एक ही निर्णय होता हैं । उदाहरणके लिए, यह वेदांती विवाद कि 'सुखका 
वाह्य पदार्थोंसे क्या संबंध है', लीजिए । वहां भी वही गुत्थी है। अगर आप 
कहें कि वाह्म पदार्थोर्में सुख है, तो उनसे सर्वेदा सुख ही मिलना चाहिए; 
| ऐसा होता नहीं है। यदि मनःस्थिति विगड़ी हुई हो, तो दूसरे अवसरों- 
पर सुखकारक प्रतीत होनेवाले पदार्थ भी सुख नहीं दे सकते । इसके विपरीत 
यदि कहें कि वाह्य पदार्थोर्में सुख नहीं है, सुख एक मानसिक भावना है, तोः 
: ऐसा भी अनुभव सदा नहीं होता । जेसा कि शेक्सपीयरने कहा है, इच्छा 





£ ही घोड़ा वन सकती, तो प्रत्येक मनुष्य घुड़सवार हो जाता । लेकिन एंसा 
हो नहीं सकता, यह निष्ठर सत्य है। तव इस समस्याका समावान 
कैसे हो? 


इसी तरहका दूसरा दृष्टांत त्याय-शास्त्रसे लीजिए । प्रइन यह है कि 
“मिट्टीका मटकेसे क्या संबंध है! ? अगर आप कहें कि मिट्टी ही मटका है, तो 
मिट्टीसे पानी भरकर दिखाइए | मिट्टी अलग और मठका अलग कहें तो 
री मिट्टी हमें दे दीजिए, अपना घड़ा लेते जाइए । ऐसी हालतमें इन 
दोनोंका क्या संबंध माना जाय ? यदि हम शुद्ध हिंदी में कहें कि हम वतला 
नहीं सकते कि इस संत्रंवका क्या स्वरूप है, तो हमारा अज्ञान दीखता है । 
इसलिए इस संवंबकों अनिर्वचचननीय संतंध यह भव्य और प्रशस्त संस्कृत 
साम दिया गया हैं। 
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परंतु इस संबंधके अनिर्वंचनीय होते हुए भी एक पक्ष में जिस प्रकार 
थवाचारम्भणं विकारों नामवेयं मृत्तिकेत्येव सत्यम्‌' मिट्टी तात्त्विक और 
मटका मिथ्या'--ऐसा तारतम्यसे निश्चय किया जा सकता है, उसी प्रकार 
दुसरे पक्षमें अंत:-शिक्षण भावरूप और वाह्म शिक्षण अभावरूप कार्य हें, 
ऐसा कहा जा सकता हैं। 
कितु ऐसा कहते ही एक दूसरा ही मूलोत्पाटी प्रश्व उपस्थित होता है । 
हमने शिक्षाके दो विभाग किये हूँ । उनमेंसे अंत:-शिक्षण अथवा आत्म- 
विकास भावरूय होते हुए भी वह हरएक व्यक्तिके अंदर-ही-अंदर होता रहता 
है । उसके लिए हम कुछ भी कर नहीं सकते । उसका कोई पाठ्यक्रम नहीं 
बनाया जा सकता । और यदि बनाया भी जाय, तो उसपर अमल नहीं 
किया जा सकता । वाह्मयशिक्षण सामान्यतः ओर व्यक्ति-शिक्षण विशेषत: 
अभावरूप करार दिया गया है। ऐसी अवस्थामें न हि शशक-विपाणां 
को5पि कसम ददाति' इस न्यायके अनुसार शिक्षण-विपयक आंदोलन हमारी 
मूर्खताके प्रदर्शन ही हैं क्या ?” यह कह देना आवश्यक है कि यह आक्षेप 
आपातत: जैसा लाजवाब या मुंहतोड़ मालूम होता है, वस्तुतः वैसा नहीं है । 
कारण, जब हम यह कहते हैं कि वाह्य-शिक्षण अभावात्मक कार्य (निर्मेटिव 
फंक्शन) है, तव हम यह तो नहीं कहते कि वह कार्य ही नहीं है । वह कार्य 
है, वह उपयोगी काय॑ है, परंतु वह अभावात्मक कार्य है, इतना ही हमें कहना 
होता है । निवेदन इतना ही है कि शिक्षणका कार्य कोई स्वतंत्र तत्त्व उत्पन्न 
करना नहीं है । सुप्त तत्त्वको जाग्रत करता हैं। इसलिए शिक्षणका उपयोग 
लोग जिस अर्थमें समभते हैं, उस अर्थमें नहीं है । लेकिन इतनेसे शिक्षण 
,,निरुपयोगी नहीं हो जाता । शिक्षण उत्तेजक दवा नहीं है, वह प्रतिबंब- 
निवारक उपाय है। रस्किनने शिल्पकलाकी भी.ऐसी.ही .व्याख्या-की है । 
दिल्पज्ञ पत्थर या सिट्टीमेंसे मूत्ति-उत्पन्न- नहीं करता । बहेँ तो उसमें है ही । 
सिर्फ छिपी हुई है । उसे प्रकट करना शिल्पीका काम है । इसपरसे स्पष्ट 
कि शिक्षण अभावात्मक होते हुए भी उपयोगी है । और चाहे 
प्रतिधंध-निवारणके अर्थमें ही क्‍यों न हो, उसमें थोड़ी-सी भावात्मकता 
है ही। इसी अर्थकों ध्यानमें रखकर ऊपर, तारतम्यसे (अपेक्षाकृत) 
अभावात्मक एऐंसी_ साववानीकी भाषाका प्रयोग किया है। शिक्षण 
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आत्मविकासंकी तुलनामें अभावात्मक . है। अर्थात्‌ उसका भाव' बहुत 
थोड़ा 

लेकिन हमने शिक्षाका भाव बेहद वढ़ा दिया है । इसलिए हमारी 
वर्तमान शिक्षा-प्रणाली अत्यंत अस्वाभाविक, विपरीत और दूराग्रही हो 
गई है । जहां किसी लड़केकी स्मरण-शक्ति जरा तीत्र दिखाई दी कि उसे 
और ज्यादा कंठ करनेको उत्साहित किया जाता है। लड़केका पिता अधीर 
हो उठता है । लड़केके दिमागसें कितना ठंसूं और कितना नहीं, इसका उसे 
कोई विवेक नहीं रहता । पाठशालाकी शिक्षण-पद्धतिमें भी यही नीति 
निर्धारित की जाती है । इसके विपरीत यदि विद्यार्थी मंद हो, तो उसकी 
अवश्य उपेक्षा की जायगी । होशियार माने जानेवाले लड़के जेसे-तैसे 
कालेजतक पहुंचते हें और फिर पिछड़ जाते हें । और यदि कालेजमें न 
पिछड़े, तो आगे चलकर व्यवहारमें निकम्मे सावित होते हैं । इसका कारण 
यह हैं कि उतकी कोमल वुद्धिपर वेहिसाव वोक लादा जाता है । यदि घोड़ा 
तेज है और व्यवस्थितरूपसे चलता है, तो उसे छेड़ना नहीं चाहिए । लेकिन 
इसके बदले घोड़ा तेज है न ? लगाओ चाबुक', ऐसी नीतिसे क्या होगा ? 
घोड़ा भड़क जायगा। खुद तो गड़ढेमें गिरेगा ही, अपने मालिककों भी 
गिरायेगा। यह वेवक्फीकी और जंयली नीति कम-से-कम राष्ट्रीय शालाओंमें ; 
तो हरगिज नहीं वरतनी चाहिए । 

सच वात तो यह है कि जहां विद्यार्थीको यह भान हुआ कि वह शिक्षण 
ले रहा है, वहां शिक्षणका सारा आनंद ही लुप्त हो जाता है। छोटे लड़कोंसे 
जो यह कहा जाता है कि खेल ही उत्तम व्यायाम है,उसका भी रहस्य यही है । 
खेलमें व्यायाम होता है, लेकिन में व्यायाम करता हूं, यह बोब नहीं होता । 
खेलते समय आसपासका जगत नष्ट हो जाता है। लड़के तद्गूप होकर अद्वेतका 
अनुभव करते हूँ । देह-भान लुप्त हो जाता है। प्यास, भूख, थकान, चोट 
किसी वेदनाकी भी प्रतीति नहीं होती । सरांश, खेल आनंद होता है । वह 
नियम-रूप कर्तव्य नहीं होता । यही व्यायाम-शिक्षणपर भी लाग करना 
चाहिए। शिक्षण एक कर्तव्य है, इस कृत्रिम भावनाके बदले शिक्षण आनंद 
है, यह नेसगरिक और तेजस्वी भावना उत्पन्न होनी चाहिए । लेकिन क्या 
हमारे लड़कोंमें ऐसी भावनः पाई जाती है ? 'शिक्षण आनंद है' इस भावनाकी 
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॥ 
बात तो छोड़ दीजिए; किन्तु शिक्षण कर्तंव्य है, यह भावना भी बहुत 
कम पाई जाती है । 'दिक्षण दंड है', यह गुलामीकी भावना ही आज विद्या- 
थियोंमें प्रचलित है । वालकने जरा सजीवताकी चमक या स्वतंत्र-वृत्तिके 
जिला भा याल लक्जरी, दिखाये ४५० > पे ्प ्त न जन 
लक्षण दिखाये नहों कि तुरंत घरवाले कहने लगे कि अब इसे स्कूलमें वेड़ना 
चाहिए । तो पाठशालाका अर्य क्या हुआ ?--वेडनेकी जगह ! इसलिए 
इस पवित्र कार्यमें हाथ वंटानेवाले शिक्षक इस जेलंखानेक छोटे-बड़े कर्मचारी 


है » “7” बऋ ड 
ह्‌्‌ किलर 


“<” लेकिन इसमें दोप किसका है ? शिक्षाके विपयमें हमारे जो विचार हैं 
और उनके अनुसार हमने जिस पद्धतिका--अथवा पद्धतिके अभावका--- 
अवलंबन लिया है, उसका यह दोप है । विद्याथियोंका शिक्षण इस प्रकार 
होना चाहिए कि उन्हें उसका बोध ही' न हो, यानी स्वाभाविकरूपसे होना 
चाहिए । वाल्यावस्थामें वालक जिस सहजभावसे मातृभाषा सीखता है, 
उसी सहजभावसे उसका अगला शिक्षण भी होना चाहिए । लड़का व्याकरण 
क्‍या चीज है , यह भले ही न जानत्ता हो; लेकिन वह मां आया' नहीं कहता । 
कारण, वह व्याकरण समझता है। वह व्याकरण शब्द भले ही न 
जानता हो या उसे व्याकरणकी परिभाषा भर्ले ही न मालूम हो; परंतु 
व्याकरणका मुख्य कार्य तो हो चुका है। साथ्य ओर सावनकों उलट-पुलट 

नहीं करना चाहिए। साध्यके लिए साथन होते हैं, सावनके लिए साध्य वहीं । 
यही वात तर्कश्षास्त्रपर भी लागू होती है। गौतमके न्याययूत्र अथवा अरस्तृका 
तकंश्ञास्त्र पढ़नेका क्‍या अभिप्राय है ? यही कि हम व्यवस्थित विचार कर 
सके, अचूक अनुमान कर सके । दीया जब मंद होने लगता है, तव छोटा 
लड़का भी अंदाज करता है कि शायद उसमें तेल नहीं है। उसके दिमागमें 
सारा तक होता है । हां, इतना अवश्य है कि वह 'पंचावयवी वाक्‍्य' या 
सिलाजिजम' नहीं वना सकता । विद्यार्थीके भीतर तकं-शक्ति स्वभावत: 
हाती है । शिक्षणका कार्य केवल ऐसे अवसर उपस्थित करना है, जिससे 
उस तकं-शक्तिको समय-समय पर खाद्य मिलता रहे । सारे शास्त्र, सब 
कलाएं, तमाम सदगुणु, म॒नतुण्यमें बीजत: स्वयंभ हैं । हम उस वीजको देख . 
नहीं सकते । लेकिन वह दिखाई नहीं देता, इसलिए उसका अभाव तो 
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पर॑तु कभी-कभी ऐसा प्रतीत होता है कि रूसोको यह मत पसंद नहीं 
है। “ममुष्य स्वभावतः दुर्वेल है, अनीतिमान है; शिक्षणसे उसे बलवान 
या नीतिमान वनाना है । स्वभावसे वह पशु है; उसे मनुष्य बनाना है । 
पायोहं पापकर्माहँ पापात्मा पापसम्भव:” यह उसका पूर्व-रूप है । उसका 
उत्तर-रूप शिक्षणसे संपन्न हंनेवाला है--इस आशयकी भाषाका प्रयोग 
वह कभी-कभी करता है । इसके विरुद्ध आशय के वाक्य भी उसके ग्रंथोंमें 
पाये जाते हैं । इसलिए उसका अमुक ही मत है, यह कहना कठिन है, तथापि 
उसका ऊपर लिखे अनुसार मत हो, तो भी उसमें उसका विशेष दोप नहीं है; 
बल्कि उसके जमानेकी परिस्थितिका दोष है, ऐसा कहा जा सकता है। स्वतंत्र 
बृद्धिके लोग भी एक हृदतक, यदि परिस्थितिके गुलाम नहीं होते, तो 
कम-से-कम परिस्थिति द्वारा गढ़े जाते हैं । और फिर रूसोके जमानेके 
फांसकी स्थिति कैसी भीषण थी ! भारतमें आज जिस प्रकार इकतीस 
करोड़ जंतुओंका भयानक दृश्य नजर आ रहा है, उसी तरहकी हालत उस 
वक्‍तके फ्रांसरी थी । इसलिए यदि रूसो-जैसे ज्वालामुखी, ज्वलंत और 
अतिशय उत्कट मनुष्यका भावनामय एवं विकारी हृदय मनुष्य-जातिके 
प्रति घृणासे परिपूर्ण हो गया हो, तो वह क्षम्य है । गुलामी देखते ही वह 
खीभ जाता था। उसका खून खौलने लगता था। वह आपेसे वाहर हो जाता 
था। ऐसी स्थितिमें मनुष्य-जातिके प्रति घृणाके कारण यदि उसका यह मत 
हो गया हो कि मनुष्य एक जानवर है और उसमें शिक्षणसे थोड़ी-बहुत 
इन्सानियत आती है, तो हम उसका तात्पय समझ सकते हैं । लेकिन रूसोके 
साथ हमें कितनी ही सहानुभूति क्‍यों न हो, तो भी इस प्रकार का---चाहे 
किसीने किसी भी परिस्थितिमें प्रतिपादन किया हो--अनुचित है, इसमें 
संदेह नहीं । मनुष्य स्वभावतः दुष्ट है, ऐसा माननेमें निखिल मनुष्य-जातिका 
अपमान है और निराशावादकी परमावधि है। अगर मनुष्य स्वभावसे ही 
दुप्ट हो, तो शिक्षणकी कोई आज्ञा नहीं हो सकती । वस्तुसे उसका स्वभाव 
सदाके लिए पृथक करना तकक-दृष्टिसि असंभव है । इसलिए यदि मनुप्य- 
स्वभाव अपने असली रूपमें दुप्ट ही हो, तो उसे सुवारनेके सारे प्रथत्त अकारथ 
जायंगे और निराशावादका तथा उसके साथ-साथ पशुवृत्तिका साम्राज्य 
शुरू हो जायगा, क्योंकि आशा नप्ट होते ही दंडका राज्य स्थापित हो जाता 
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है। कुछ लोग जोशमें आकर कहा करते हैँ कि ल्रिटिश सरकारपरसे हमारा 
विश्वास सदाके लिए उठ गया । सुर्देवसे यह सिर्फ जोशकी भाषा होती 
हैं । परंतु, यदि यह सच होता, तो किसी भी शांतिमय आंदौलनका अर्थ 
निराशाकी कर्म-योग-ही होता । स्वार्वनकी दृष्टिसि यह कहना ठीक 
है कि हमें सरकारके भरोसे नहीं रहना चाहिए । लेकिन बदि इसका यह अर्थ 
हो कि हमें यह निश्चय हो गया है कि अंग्रेजोंके हृदय नहीं है, उन्तकी कभी 
उन्नति ही नहीं हो सकती, तव तो निःशस्त्र आंदोलन केवल एक लाचारीका 
चारा हो जाता है। क्या सत्याग्रहका और क्या शिक्षणका मुख्य आधार ही 
यह मूलभूत कल्पना है कि प्रत्येक मनृष्यके आत्मा है | जिस प्रकार शत्रुके 
आत्मा नहीं है, यह सिद्ध होते ही सत्याग्रह वेकार हो जाता है, उसी प्रकार 
मनुष्य स्वभावत: दुष्ट है, यह सावित होते ही शिक्षणकी प्राय: सारी आशा 
नप्ट हो जाती है । फिर तो छड़ी पड़े छम-छम, विद्या आवबे मम-करम' 
शिक्षाका एकमात्र सूत्र होगा । इसलिए विद्वान तत्त्वन्नों गौर शिक्षण-वेत्ताओं- 
ने भी यह क्षास्त्रीय सिद्धांत मान लिया है कि मनुप्यके मनमें पूर्णताके सारे 
तत्त्व बीज-रूपमें स्वत:सिद्ध हैं ।_ 
7 ग्रह ज्ञास्त्रीय सिद्धांत स्वीकार करनेपर जिस प्रकार आाजकी जिद्ी 
शिक्षा-पद्धति गलत साबित होती है, उसी प्रकार शिक्षाका कार्य नागरिक 
बनाना है, इसे चालक आत्म-संभाविते तत्त्व भी निराघार सिद्ध होते हैं । 
हम कुछ-न-कुछ शिक्षण देते हूँ, लड़कोंके दिलोपर किसी-न-किसी वातका 
असर होता है और उस परिणामका तथा हमारे शिक्षणका समीकरण करके 
अस्माकमेवायं विजय:,; अस्माकमेवायं महिमा! ऐसा कहकर हम नाचचे 
लगते हैं । यह मानवीय मू्खेताकी महिमा है । ऊपर कहा जा चुका है कि 
शिक्षणकी रचना ऐसी होनी चाहिए जिससे कि विद्यार्थीको यह मालूम भी 
न पड़े कि वह शिक्षण ले रहा है । लेकिन इसके लिए साव-साथ यह भी 
आवश्यक है कि शिक्षकके दिलमें ऐसी धुंघली और मंद भावना भी न हो कि 
वह विद्याथियोंको शिक्षण दे रहा है। जवतक गुरू अनन्य और सहज-शिक्षक 
नहीं होगा, तवतक विद्याथियोंकों सहज-शिक्षण मिलना असंभव है । जब 
कहा जाता है कि हम तो फ्रोवेल, पैस्टलाजी या मौंटेसरीको पद्धतिसे शिक्षण, 
देते हैं., तव साफ समझ लेना चाहिए कि यह केवल वाचिक श्रम है,यह शब्द- 
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क्षण है, यह किसी पद्धतिकी अर्य-शून्य नकल है, यह शव है, इसमें जान 
नहीं है । शिक्षण कोई वीजगणितका सूत्र (फार्म्यूला) थोड़े ही है कि सूत्र 
लगाते ही फौरन उत्तर आ जाय । जो दिया जाता है, वह शिक्षण ही नहीं है . 
और न शिक्षण देनेकी पद्धति, पद्धति है। जो अंदर है वह सहज भावसे प्रकट 
होता हैं---इस तरहसे जो प्रकट होता है, वही शिक्षण है। यही सहज-शिक्षण 
“-सिंदोषमपि---सदोप भले ही हो, तो भी, अच्छा है । परंतु किसी विश्विष्ट 
पद्धतिके गुलामोंके द्वारा प्राप्त होनेवाला व्यवस्थित अज्ञान हमें नहीं 
चाहिए । 
आखिर शास्त्र क्या चीज है ? श्ास्त्र' वरावर है व्यवस्थित अज्ञानके' । 
इसके सिवा इन श्ास्त्रोंका कोई अर्थ भी है। शिक्षण-बझास्त्रवेत्ता स्पेंसर. 
शिक्षय-शास्त्रपर लिखते हुए कहता है कि शिक्षणसे अलौकिक व्यक्ति बनते 
नहीं हैं । ऐसे शास्त्रोंकी शास्त्र-दष्टिसि क्या कीमत हो सकती है ! 'एतत्‌ 
बुद्ष्वा बुद्धिमान्‌ स्थात्‌ कृतकृत्यरव भारत जंसी शास्त्रकी प्रतिज्ञा होनी 
चाहिए । जो शास्त्र ऐसी प्रतिज्ञा नहीं कर सकता, वह शास्त्र लोगोंकी 
आंखोंमें घूल कोंकनेका व्यवस्यित प्रयास मात्र है । शेक्सपीयरने कौन-से 
नाटय-शास्त्रका अध्ययन किया था ? अलंकार-श्षास्त्रके नियम रटकर क्‍या 
कभी कोई प्रतिभावान कवि--या काव्य-रसिक भी--वना है ? शास्त्र- 
पद्धति, इन शब्दोंका झब्द-सुष्टिसे वाहर कुछ अर्थ ही नहीं होता । यह महज 
अ्रम है। यास्तेषां स्वेर कथास्ता एवं भवंति शास्त्रारि/--महापुरुषोंकी 


भो वही लायू होता है । जो जो किसी भी पद्धतिके विना सुव्यवस्थित होता है, 
जिसे कोई भी गुछ दे नहीं सकता, परंतु ज़ो दिया जाता --ऐसा है झिक्षणका 
अनिर्वेचनीय स्वरूप । इसलिए दिव्यदृष्टिवाले महात्माओंने कहा कि 
शिक्षण कंसे दिया जाता है, हम नहीं जानते । न विजानीम:' (केनोपनियत्‌ ) 
: शिक्षण-पद्धति, पाठ्यक्रम, समय-पत्रक, ये सव अर्थशृन्‍्य हैं । इनमें सिवा 
£ आत्म-वंचनाके और कुछ नहीं धरा है । जीवेकी क्रिपामेंसे ही शिक्षण 
मिलना चाहिए। शिक्षण जब जीनेकी क्रियासे भिन्न एक स्वतंत्र क्रिया वनती 
है, उस वक्‍त द्ारीरमें विजातीय द्रव्य घुसनेंसे जैसा परिणाम होता है, वैसा 
जहरीला और रोगोत्पादक परिणाम हमारे मनपर होता हैं। कर्मकी कसरतके 
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बिना ज्ञानकी मुख नहीं लगती । और बसी हालतमें जो ज्ञान विजातीय 
द्रव्यके रूपमें अंदर घुसता है, उसे हजम करनेकी ताकत पचनेन्द्रियोंमें वहीं 
होतो। सिर्फ भेजेमें कितावें ठुंस देनेसे अगर मनुष्य ज्ञानी वन जाता, तो 
पुस्तकालयकी आलमारियां ज्ञानी माती जातीं । लालचसे खाये हुए ज्ञानका 
अपचन होता है और वौद्धिक पेचिश हो जाती है । और अंतर मनृप्यकी 
नैतिक मृत्यु होती है । 
जो नियम विद्याथियोंके शिक्षणपर लागू हैँ, वही लोक-दिक्षण या 
लोक-संग्रहपर भी घटित होता है । महापुरुषोंकी दुष्टिसे सारा समाज एक 
चहुत बड़ा शिग्रु हैं। “भीष्माचार्य आमरण ब्रह्मचारी रहे । कितु विना पुत्रके 
तो सदुगति नहीं होती, ऐसा सुनते हैं । तव भीष्माचार्यकों सद्गति कैसे मिली 
होगी ? ” ऐसी बेहुदी शंका पेश होनेपर उसका समाधान इस प्रकार किया 
गया कि भीणष्माचार्य सारे समाजके लिए पिताके समान होनेके कारण हम 
सब उनके पुत्र ही हैं। इसलिए लोक-संग्रहका प्ररन महापुदयोंकी दृष्टिसे 
वालकोंके शिक्षणका ही प्रदन है । परंतु शिक्षणके प्रश्नकी तरह लोक-संग्रहका 
भी वाहक हीवा वनाकर ज्ञानी पुरंयकी यह एक भारी जिम्मेदारी है, ऐसा 
कहनेका रिवाज चल पड़ा हैँ। लोक-संग्रह किसी व्यक्तिके लिए रुका नहीं 
हैं। लोक-संग्रह मुझपर निर्भर हैँ, ऐसा मानना गोया टिटहरीका यह मानकर 
ईके मेरे आधारपर आकाश स्थित है, खुदकों उलटा टांग लेनेके वरावर है 
कर्ताहम',में कर्ता हूं, यह अज्ञानका लक्षण हूँ, ज्ञातका: नहीं । यहांतक कि 
जहां कर्ताहम  ग्रह...भावता ज़ाग्रत हूँ, वहां यथार्थ कर्तृत्व. ही नहीं. रह 
सकेगा। शिक्षण जिस प्रकार अभावात्मक या, प्रतिवंब---निवारणात्मक 
कीर्य है, उसी प्रकार. लोक-संग्रह भी- है.। -इसीलिए श्रीमच्छंकराचार्यने , 
लोकस्य उन्मारग-प्रवृत्ति-निवारणं लोक-संग्रह', ऐसा लोक-संग्रहका निवत्तंक 
स्वरूप दिखलाया हैं । ह 
जिस प्रकार सच्चा शिक्षक शिक्षा नहीं देता, उससे शिक्षण मिलता 

इसी प्रकार ज्ञानी पुरष भी लोक-संग्रह करेगा नहीं, उसके द्वारा लोक-संग्रह 
डीगा..-मूर्य-मरकाज देता नहीं है, उससे 'स्वाभाविक रूपसे प्रकाश मिलता 
इसी अभावात्मक कर्मयागर्की गीताने सहज कर्म कहा है और मनने इसी 
सहजकर्मको निवृत्तकर्म' यह सुन्दर संज्ा दी हैं। निवृत्त-शिक्षण' यह संज्ञा 
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भी उसी ढंगपर गढ़ी गई है। जो ऐसा निवृत्त शिक्षण देते हें, वे आचार्य 
ही समाज के गुरु हें। वे ही समाजके पिता हूँ। दूसरे भाड़ेके गुरु 
गुरु नहीं और जल्म-हेतु-पिता' पिता नहीं हैं। ऐसे गृरुओंके चरणोंके 
निकट बेठकर जिन्होंने शिक्षा पाई है, वे ही मातृमान, पितृमान, आचार्य- 
मात कहलाने के यौरवके पात्र हैं। अन्य सव अनाथ वालक हैं। सव 
अशिक्षित हैं। ऐसा उदार शिक्षण कितनोंके भाग्यमें लिखा होता है ? 
भहाराष्ट्र धर्म, १९२३ 


रे 
$ १०९६ 
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हम जानते हैं कि दुनियाका पहला ग्रंथ ऋग्वेद हैं। इसके पहलेका 
कोई लिखित ग्रंथ हमको अवतक नहीं मिला। इसलिए ऋग्वेद ही हमारे 
लिए एक बहुत प्राचीन प्रामाणिक वस्तुके रूपमें है। में देख रहा हूं कि 
हिदुस्तानकी एकताका खयाल ऋग्वेदमें भी मौजूद है । ऋग्वेदका एक मंत्र 
कहता हैँ कि इस देश में दो तरफसे--दो वाजुओंसे-दो हवायें वह रही हैं । 
एक समुद्रकी तरफसे आती हूँ, दूसरी पर्वतकी तरफसे | जिस समुद्रकी तरफसे 
हवा आती है उसको हम हिंद महासागर कहतें हें । में देख रहा हूं कि हिमा- 
लयकी गहन गुफाओंसे एक हवा आती है और दूसरी सिंधुसे वहती है । 
इस खयालसे हिंदुस्तान समुद्रसे लेकर हिमालयतक एक हैं। इसका आघ्या- 
« त्मिक अर्थ भी है। हमजो श्वासोच्छवास लेते हें उसकी उपमा वे ऋषि दे 
? रहे हैं। वे कहते हूँ कि प्राणायाम करने वाले योगी अंदर एक हवा लेते हैं 
और बाहर दूसरी हवा छोड़ते हैं । जैसे योगीके अन्दरकी गुफा और वाहरका 
अंतरिक्ष दो भाग हैं वैसे ही भारतका हिमालय और समुद्र है। भारत भूमि 
भी इसी तरह प्राणायाम कर रहाः हैं। हिमालयसे वायु छोड़ती है ओर 
समुद्रसे लेती हैं । अब जो अर्थ निकला उससे यह साफ है कि हिंदुस्तानकी 
एकता अभीको नहीं है, वल्कि हजारों वर्ष पहलेकी है । रामायण में एक स्थान- 


आत्माकी भाषा प्छ 


पर वाल्मीकिने श्री रामचंद्रजीको समुद्रके समान गंभीर और पर्वतके समान 
स्थिर कहा हैं। उन्होंने रामचंद्रजीको एक राष्ट्र पुछषके रूप में चित्रित 
किया है । हजारों वरस पहले ही जब पारस्परिक संबंध के कुछ साधन नहीं 
थे तभी हमारे पूर्वजोंने इस भूमिको एक विज्ञाल राष्ट्र मान लिया था। 
इतने विद्ञाल देशको एक राष्ट्र मानना इस जमानेके लिए कोई नई वात 
नहीं हैं। 

हमारी पुरानी एकताका सावन क्या था ? हमारी संस्कृत भाषा ! उस 
समय हमारी भाषा संस्कृत थी । अब संस्क्ृतके अनेक अंग वन गए और अलग- 
अलग भाषाएं वन गईं। अलग-अलग सूबोमें अलग-अलग भापाका प्रयोग 
होने लगा। इतना होते हुए भी जो लोग राष्ट्रीयता का खयाल करते थे 
बे संस्कृतमें बोलते और लिखते थे। आप देखेंगे कि केरलमें पैदा हुए 
शंकराचार्यजीने दक्षिणसे हिमालयतक अपने अद्वेतका प्रचार संस्कृत हारा 
किया, जबकि मलाबारकी भाषा दूसरी थी। कारण, वह उस वक्‍त भी 
राष्ट्रीयताका खयाल रखते थे | सवाल उठता है कि अपने अद्वेतका प्रचार 
करनेके लिए उन्हें हिंदुस्तान भरमें घूमनेकी वया जरूरत थी ? अह्व॑तकी 
दृष्टिसे ही देखा जाय तो उनका अद्वत जहां उनका जन्म हुआ था वहीं पर 
पूर्णतया प्रकट हो सकता था। उनको घूमनेकी क्या जरूरत पड़ी ? एक 
और वात यह हैँ कि वह हिंदुस्तानके बाहर नहीं गये। इस तरह आप 
समझेंगे कि उन्होंने एक राष्ट्रीयता का खयाल करके अपने अद्गत्तका प्रचार 
सिधुसे लेकर परावतंतक किया । लेकिन उनमें भी एक मर्यादा थी। उन्होंने 
आम लोगोंकी भाषा छोड़कर सिर्फ संस्कृतमें ग्रंथ लिखे । उनके बादके 
संतोको लाचार होकर आम लोगोंकी भापामें लिखना पड़ा और संस्कृतको 
छोड़ना पड़ा। अलग-अलग भापामोें अलग-अलग ग्रंथ लिखे जाने लगे। 
अलग-अलग भाषा हो जाने के कारण प्रांतीयताका भाव पैदा होने लगा । 
इसका नतीजा यह हुआ कि अंग्रेजोंने लग्करके दो विभाग किये--दक्षिणी 
हिस्सा और उत्तरी हिस्सा। उन्होंने देखा कि उत्तरवाले दक्षिणकी भाषा 
नहीं समझते और दक्षिणवाले उत्तरकी भाषा नहीं समझते । अगर दक्षिण: 
में वलवा हुआ तो उत्तरी सेना यहां पर काम देगी । यह आपको कोई काल्प- 
निक वात नहीं बता रहा हूँ। १८५७ के वलवे को में भारतीय स्वातन्त्यका 


५८ जीवन और शिक्षण 


संग्राम मानता हूँ । उसको. दवानेके लिए मद्राससे सेना भेजी गई थी । 
यद्यपि भारत हजारों सालसे एकत्र रहा, फिर भी वादकों भाषाका संबंध 
टूट गया और अंग्रेजोंने इसका फायदा उठाया । गांवीजीने देखा कि अगर 
हम एकराष्ट्र वनाना चाहते हे और अपने प्राचीनतम राष्ट्रोंकी (जों हिमालय 
से सिन्युतक फैला है) ताकतवर वनाना चाहतें हे तो एक राष्ट्रभापाकी 
सख्त जरूरत हैं। अव संस्छत राष्ट्रभाषा नहीं हो सकती । इसलिए अभी 
हिन्दुस्तानमें जो प्रचलित भाषा है उसका अभ्यास सवकों करना होगा । 
इसलिए गांवीजीने हिन्दी भाषाकों सवके सामने रखा कि सव उसका अभ्यास 
करें । अब वस्तु-स्थिति यह है कि जव हिन्दुस्तानमें कांग्रेसका जन्म हुआ 
तव शुरू-शुरूमें आपसके व्यवहारके लिए अंग्रेजी काममें लाई गई । इस 
तरह हमारे पढ़े-लिखे आदमी अंग्रेजी भापाका उपकार मानते थे और शुरू 
शुरूमें अंग्रेजीसे काम चलाते थे । लेकिन किसीको यह न सूका कि सवके 
लिए अंग्रेजी सीखना मुश्किल हैं । वह हिन्दुस्तानकी राष्ट्रभाषा नहीं हो 
सकती । यह वात सिर्फ गांधीजीकों सूफी । 
जैसे हिन्दीमें तुलसी-रामायग लिखी गई है, वैसे ही तामिलमें या 
वंगलामें क्या सौ बरसके अंदर ऐसा कोई उत्तम ग्रन्थ लिखा गया है, जो गांव- 
गांवसें फैला हो ? प्राचीन जमानेमें ऐसा कोई सावन नहीं था जैसा हमारे 
यहां अब है। जैसे प्रिंटिंग प्रेस । प्रिंटिंग प्रेस जैसे महान्‌ प्रचारकके होते 
हुए भी ऐसा क्‍यों नहीं हुआ ? में तामिल नहीं जानता । लेकिन मेरे भाइयोंने 
बताया है कि ऐसा कोई ग्रंथ नहीं जिसका प्रचार देहाततक हुआ हो। 
बहुतसे प्रकाशक मुझसे मिल चुके हैं । और में उनसे पूछ आया हूँ कि आप 
प्रकाशक हें या अप्रकाशक ? पुराने जमानेमें जब कोई पुस्तक लिखता था 
तो उसको लेकर घूम-बूमकर उसका प्रचार भी करता था । मगर आज हम 
मान बैठे हैं कि प्रिंटिंग-प्रेससे हमारा काम वन गया । तुलसी-रामायणने 
जनताकी सच्ची सेवा की है । नागपुरमें मुझे जब तुलसी-रामायण कहनेका 
सोका मिला तो एक वातपर मेरा ध्यान गया। आजकल छोदे वच्चोंको 
'(जो प्रारंभिक शिक्षा पाते हैं) अक्षर सिखानेके लिए ऐसा पाठ लिखा जाता 
है जिसमें संबुक्ताअर नहीं होते । नागरी और बंगलामें संयुक्ताक्षरका 
प्रचार है। इसलिए वहां जो बिना संयुक्ताक्षरकके लिखा जाता है, वह कुछ 
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कृत्रिम-सा वन जाता है लेकित तुलसी-रामायणमें पचास सैकड़े शब्द ऐसे 
मिलेंगे जिसमें एक भी संयुकताक्षर नहीं है । बही तुलसीदासकी विशेयता 
है । 
हम लोग गुलाम वन गये और गुलामीको प्यार भी करने लगें ।. अब 
अभिमान भी करते हैं । आप देखेंगे कि हमारी भाषा और देहाती भाषामें 
अंतर पड़ रहा है । हमारे ग्रन्व आम जनता तक नहीं पहुँच सकते । संतोंने 
देखा कि हमको देहाती भाषामें वोलना और लिखना चाहिए । गांवीजीने 
देखा कि जबतक मंग्रेजी भाषामें सोचतें रहेंगे, तवतक हम गुलाम ही रहेंगे । 
में मानता हूँ कि अंग्रेजीसे हमारा कुछ फायदा हो सकता है। लेकिन अंग्रेजी 
भाषा और हमारी भापामें वड़ा फके हैं। हम लोग कहते हैं आत्म-रक्षा' | 
आत्माके मानी शरीर नहीं है । पर अंग्रेजीमें आत्मरक्षा है सेल्फ़-डिफ़ेंस' । 
हरेक भाषासें उसका अपना-अपना स्वतन्त्र भाव रहता है । जबतक हम 
अंग्रेजी द्वारा ही सोचते रहेंगे, तवतक हममें स्वतन्त्र भाव पैदा नहीं होगा, 
यह गांधीजीने देखा । लोग समभदते हूँ कि अंप्रेजीसे ही हमें ज्ञान मिलता है । 
अगर किसी देशके वारे में जानकारी प्राप्त करनी हो तो अंग्रेजी पुस्तक 
पढ़ना पर्याप्त समभते हैं । अंग्रेजी-नेत्र द्वारा ही सभी वातोंकों देखते हें 
और खुद अँबे बनते हैं। अवतक हमने प्रत्यक्ष परिचय नहीं पाया है । अंग्रेजी 
किताबों द्वारा ही ज्ञान-संपादन करते आये हैं | अंग्रेजी भापाके कारण 
हम पुरुपार्थ-दीन हो गये हैं । यहां ऐसा मेंने सुना कि दो श्रेणी पढ़नेके वाद 
चच्चोंकों अंग्रेजी पढ़ाई जाती है | वर्धाकी शिक्षा-योजनाके अनुसार हमने 
' सात वरसकी' पढ़ाईसें अंग्रेजीको विलकुल स्थान नहीं दिया है; क्योंकि 
हम मातृभाषाकों पहले स्थान देना चाहते हैं और उसी माध्यम द्वारा सभी 
विपय पढ़ाना चाहते हैँ । अंग्रेजी भापा द्वारा जब हम कोई वात समभते हैं 
तो वह अस्पष्ट होती है । मैंने देखा कि एक अनपढ़ किसानका दिमाग साफ 
'रहता है, पर एक एम० ए० का दिमाग साफ नहीं होता । इसका कारण 
यह है कि एम० ए० जितना विपय सीखता हैं सब-का-सव पराई भाषाके 
ढारा सीखता है। वच्चा पहले मातुभाषामें सीखता है। यह सव गांवीजीने 
देखा और यह सोचकर कि राष्ट्रभापा वननेसे कम-से-कम दस करोड़ लोग तो 
अपनी भाषाकों अच्छी तरह सीख पायंगे, हिन्दीको राष्ट्रभापाका रूप दिया । 





६० जीवन और शिक्षण 


२३ सालोंमे, मेने सुना है कि, दक्षिणमें करीव १२ लाख लोग हिन्दी सीख 
चुके 

आजकंल हिन्दी, हिन्दुस्तानी और उर्दूका भगड़ा है। मुझसे जब कोई 
पूछता है कि आप हिन्दीको चाहते हें, हिन्दुस्तानीको या उर्दूको ? तो 
में उनसे पूछता हूं कि आप “माता को चाहते हैं या मां' को ? मुझे हिन्दु-- 
स्तानी और उर्दूमें फक्र नहीं मालूम होता । दाढ़ी बनानेमें और उसकी: 
हजामत करनेमें जितना फर्क है उतना ही हिंदी और उर्दू्में है--बढ़ी दाढ़ी 
उर्दू है, सफाचट हिंदी, क्योंकि हम देखते हें कि दाढ़ी १५ मिनटरमें बढ़ती: 
है । अंग्रेजीमें मिल्टन और वर्ड्सवर्थकी भापामें जितना फके है उतना ही 
फरक् हिन्दी और उर्दूमें है। दो-चार उर्दू शब्दों या संस्कृत शब्दोंते भाषा 
कभी नहीं बदलती । में मद्रासमें अब जो भाषा बोल रहा हुं उसमें संस्कृत 
शब्दोंका प्रयोग कर रहा हूं । .अगर में पंजाव गया तो उर्दू शब्दोंका, जो में 
जानता हूं, इस्तेमाल करूंगा । आप हिन्दी, हिंदुस्तानी और उर्दूमें कुछ . 
भी फर्क न करें। उनमें फक़ नहीं है। हिंदी और उर्दमें जो संतुलन (वेलेंस ) 
लाया गया है वह है हिदुस्तानी । 

हिंदुस्तानमें अनेक भाषाओंको और |अनेक घर्मोको रहना है । इसलिए 
अगर यहां ऐसे छोटे-मोटे झगड़े हुए तो हिन्दुस्तान जेसा कोई वदनसीब 
देश नहीं होगा । हम सव एक हें, यह भाव पैदा करनेके लिए हमारे पास 
कोई साधन होना चाहिए । वह साधन है राष्ट्रभापा । 

राष्ट्रभापा प्रांतीय भापाकी जगह नहीं लेगी । मातृभापाके लिए भी 
प्रेमकी जरूरत है | पाइ्चात्य लोगोंसे हमने अभिमान' शब्द सीखा है । 
पर इसमें देशप्रेम नहीं है । पेट्रियाटिज्म क्‍या चीज है ? वह देश्न-प्रेमका 
अपश्रंश्व है। राष्ट्रभापाका अपभ्रंश है पेट्रियाटिज्म । इसलिए आप लोगों- 
को मातृभाषपाका अभिमान नहीं, प्रेम रखना चाहिए । राष्ट्रका अभिमान 
नहीं, राष्ट्र-प्रेम रखना चाहिए । हम राष्ट्रभापाका प्रेम चाहते हैँ । राष्ट्र- 
भाषाका प्रचार युद्ध-विरोधों सेंदेशका प्रचार है। अँनगेरें हम मानव-समाजमें 
प्रेम बढ़ाना चाहते हैं और मानव-समाजको प्रेमकी नोवपर स्थापित करना 
चाहते हैं तो एक-दूसरेका संबंध कायम रुखनेके लिए रेलवे काम नहीं देगी, 
रेडियो काम नहीं देगा, आपके अंतरात्माका प्रेम काम देगा । 


साहित्य उल्टी दिद्ामें ६१ 


स॒वेत्र आत्मा एक है। आत्माकी भाषा सर्वश्र, समान होती है । जैसे 
दुनिया भसका कौवा एक ही भाषा बोलता है-वंसे ही दुनियामें मानव-भाषा 
एक है। यह हृदयके अंतरतमकी भाषा है। मानव-मात्रकी एक भाषा है। 
जो आत्मभाव उपनिपद्‌में है वह ईसप्स फ़ेवल्समें है। लड़कोंको ईसप्स 
फ़ेंबल्स पढ़नेम वड़ा आनंद आता है, क्योंकि वे आत्माकों पहचानते 
आत्माकी भापाके प्रचारमें राष्ट्रभापाका प्रचार पहला कदम है । आत्माकी 
भाषा जब समझ लेंगे तव सवकी आत्माकों समझेंगे । स्त्री-पुरुपकी आत्मा 
एक है, हिंदू-मूसलमानकी आत्म। एक है, उत्तर और दक्षिणकी आत्म, एक 
है, इसको पहचाननेके लिए ही यह राप्ट्रभापाका प्रचार है । 
जनवरी, १९४२ 


४१५३. 
साहित्य उल्टी दिशामें 


पिछले दिनों एक वार हमने इस वातकी खोजकी थी कि देहातके साधा- 
रण पढ़ें-लिखे लोगोंके घरमें कौन-सा. मुद्रितवाहुमय... पाया--जाता_ है. 
खोजके फलस्वरूप देखा गया कि कुल मिलाकर पांच प्रकारका वाहुमय 
पढ़ा जाता (है 

(१) समाचारपत्र, (२) स्कूली किताबें, (३) उपन्यास नाटक, 
गल्प, कहानियां आदि (४) भाषपामें लिखे हुए पीराणिक और धामिक ग्रंथ, 
(५) वंद्यक-संवंधी पुस्तकें । 

उससे यह अर्थ निकलता है कि हम यदि लोगोंके हृदय उन्नत करना 
चाहते हैं तो उक्त पांच प्रकारके वाहुमयकी उन्नति करनी चाहिए 

पारसालका जिक्र है। एक मित्रने मुझसे कहा, “मराठी भाषा कितनी 
ऊँची उठ सकती है, यह ज्ञानदेवनें दिखाया, और वह कितनी नीचे गिर 
सकती हमारे आजके समाचारपत्र वता रहे हैं ! ” (साहित्य-सम्मेलन- 

) अव्यक्षकी आलोचना और हमारे मित्रके उदगारका अर्थ “प्राधान्ये 


4६२ . जीवन और शिक्षण 


व्यंपदेश: सूत्रके अनुसार निकालना चाहिए । अर्थात्‌ उनके कथनका यह 
अर्थ नहीं लेनां चाहिए कि सभी समाचारपत्र अक्षरश: प्रशांत महासागरकी' 
तहतक जा पहुंचे हैँ । मोटे हिसावसे परिस्थिति क्या है, इतना ही वोब' 
उनके कथनोंसे लेता चाहिए । इस दृष्टिसे दुःखपूर्वक स्वीकार करना पड़ता 
है कि. यह आलोचना यथार्थ है । | 

लेकिन इसमें दोष किसका है ? कोई कहता है कि संपादकोंका, कोई 
कहता है पाठकोंका, कोई कहता है पूंजीपंतियोंका । गुनाहमें तीनों ही 
शरीक हैं, और “कमाईका हिस्सा” तीनोंकों वरावर-बरावर मिलनेवाला है 
इसमें किसीको कोई शक नहीं । परंतु मेरे मतसे, अपराधी ये तीनों भले ही 
हों,---अपराब करनेवाला दूसरा ही है, और वही इस पापका वास्तविक 
धनी है। वह कौन है ? -“शाहित्यकी व्याख्या करनेवाला चटोर अयवा 
रुचिअज्द साहित्यकार । 5 उन 9 

“विरोधी विवादका वल, दूसरोका जी जलाना, जली-कटी या-तीखी 
बातें कहना, मखोौल ,(उपहास ), (व्यंग्य), मर्मभेद . (मर्मस्पर्श) आड़ी- 
ठेढ़ी सुनाना (वक्रोक्ति ), कठोरता, पेचीदग्री, संदिग्धता, प्रतारणा (कपट) ” 
-+ज्वानदेवने ये वाणीके दोष, बताये हें, परंतु हमारे साहित्यकार तो ठीक 
उन्हीं अवगुणोंकों वास्भूया या साहित्यकी सजावट मानते हँ । पिछले दिनों 
एक वार रामदासकी ओछी तवीयतवालोंको विनोद भाता है, इस उक्तिपर 
कई साहित्यिक बड़े गरम हो गये थे । रामदासके आशयपर ध्यान देकर, 
उससे उचित्र उपदेश लेनेके बदले इन लोगोंने यह आविष्कार किया कि 
विनोदका जीवन और साहित्यमें जो स्थान है, रामदास वही नहीं समर 
पाये थे । उपहास, छल, ममंस्पर्श आदि ज्ञानदेवने अस्वोकार किये, इसे 
भी हमारे साहित्यकार--अपनी साहित्यकी परिभाषाके अतुसार-- 
ज्ञानदेवके अज्ञानका ही फल समझेंगे । 

ज्ञानेव या रामदासको राष्ट्र-कल्याणकी लगन थी और हमारे 

विद्वानोंको चट्पटी भापाकी चिंता रहती है, चाहे उससे राप्ट्रघात ही क्यों न 

होता हो--यह इन दोनोंमें मुख्य भेद है । हमारी साहित्य-निपष्ठा ऐसी 
कि चाहे सत्य भलें ही मर जाय, साहित्य जीता रहे । 

“हे प्रभो, अमीतक मुर्क पूर्ण अनुभव नहीं होता है। तो क्या, मेरे देव 


तुलसीकृत रामायण द्दे 


में केवल कवि ही वनकर रहूं ।/--इन शब्दोंमें तुकाराम ईश्वरसे अपना 
दुखड़ा रोते हैं और ये (साहित्यकार ) खोज रहे हैं कि तुकारामके इंस वचनमें 
काव्य कहांतक सवा है ! हमारी पाठ््यालाओंकी शिक्षाका सारा तरीका ही 
ऐसा है । मेंने एक निवंध पढ़ा था । उसमें लेखकन तुलसीदासकी' शेक्स- 
पीयरसे तुलना की थी और किसका स्वभाव-चित्रण किस दर्जेका है, इसकी- 
चर्चा की थी । मतलब यह कि जो तुलसीदासकी रामायण हिंदुस्तानके करोड़ों 
लोगोंके लिए--देहातियोंके लिए भी--जीवनकी मार्गे-प्रदर्शक पुस्तक 
है उसका अध्ययन भी वह भला आदमी स्वभाव-चित्रणकी शैलीकी दृष्टिसे 
करेगा। शायद कुछ लोगोंको मेरे कथनमें कुछ अतिशयता प्रतीत हो, लेकिन 
मर्भे तो कई वार ऐसा ही जान पड़ता है कि इन शली-भक्‍्तोंने राप्ट्रके शीलकी' 
हत्याका उद्योग शुरू किया है 

शकदेवका एक इलोक है जिसका भावार्थ यह है कि “जिससे जनताका 
चित्त शुद्ध होता है, वही उत्तम साहित्य है।” जो साहित्य-शास्त्रकार कहलाते 
है, और जिनसे आज हम प्रभावित हैं, वे यह व्याख्या स्वीकार नहीं करते । 
उन्होंने तो शंगारसे लेकर वीभत्सतक विभिन्न रस माने हैँ और यह निश्चित 
किया हैं कि साहित्य वही है जिसमें ये रस हों । साहित्यकी यह समूची 
व्याख्या स्वीकार कर लीजिए, उसमें कत्तंव्य-ब्ून्यता मिला दीजिए, फिर 
कोई भी वतला दे कि आजके मराठी समाचारपत्रोंमें जो पाया जात। है,. 
उसके सिवा और किस साहित्यका निर्माण हो सकता है ? 


4१२३ 
तुलसीकृत राध्मयणु 


तुलसीदासजीकी रामायणका सारे हिन्दुस्तानके साहित्यिक इतिहासमें 
एक विद्येप स्थान है। हिन्दी राप्ट्रभापा है और यह उसका सर्वोत्तम ग्रंथ है । 
अतः राष्ट्रीय दृष्टिसि भी उसका स्थान अद्वितीय है ही । साथ-साथ वह. 
हल्दुस्तानके सात-आठ करोड़ लोगोंके लिए वेद-तुल्य प्रमाण मान्य है,. 


चद्द्ड जीवन और शिक्षण 


“नित्य परिचित और धर्म-जागृतिका एकमात्र आवार है | इस प्रकार 
'घामिक दृष्टिसे भी वह वेजोड़ कही जा सकती है । और रामभक्तिका प्रचार 
करनेमें शिष्यात्‌ इच्छेत पराजयम्‌” इस न्यायसे वह अपने गुरु-वाल्मीकि- 
'रामायणकों भी पराजयका आनंद देनेवाली है । इसलिए भक्तिमार्गीय 
“दृष्टिसे भी यह ग्रंथ अपनी सानी नहीं रखता । तीनों-दुष्टियां एकत्र करके 
विचार करने पर अन्वयालंकारका उदाहरण हो जाता है कि राम-रावण 
“युद्ध जिस तरह राम-रावणके युद्ध-जेसा था, उसी तरह तुलसीकृत रामायण 
“तुलसीकृत रामायण-जैसी ही है । 
एक तो रामयणका अं ही है मर्यादा पुरुषोत्तम श्री रामचंद्रका चरित्र, 

“तिसपर तुलसीदासने उसे विद्येप मर्यादाते लिखा है। इसीलिए यह ग्रंथ 
-सुकुमार वालकोंके हाथमें देने लायक निर्दोष तथा पवित्र हुआ है । इसमें 
-सब रसोंका वर्णन नंतिक मर्यादाका ध्यान रखकर किया गया है । स्वयं 
“भक्ति पर भी नीतिकी मर्यादा लगा दी है | इसीलिए सूरदासकी जैसी 
'उदह्याम भक्ति इसमें नहीं मिलेगी । तुलसीकी भक्ति संयमित है । इस 

संयमित भक्ति और उद्दाम भक्तिका अंतर मूल राम-भक्ति और हृष्ण- 
'भक्तिका अंतर है। साथ ही, तुलसीदासजीका अपना भी कुछ है 

तुलसीकृत रामायणका वाल्मीकि-रामयणकी अपेक्षा अध्यात्म- 

“रामायणसे अधिक -संत्रंध है । अधिकांश वर्गनोंपर, खासकर भक्तिके 
उद्गारोपर, भागवतकी छाप पड़ी हुईं है, गीताकी छाप तो है ही । महा- 
राष्ट्रके भागवत-धर्मीय संतोंके ग्रंथोंसे जिनका परिचय है उन्हें तुलसीकृत 
रामायण कोई नई चीज नहीं मालूम होगी । वही नीति, वही निर्मेल भक्ति, 
वही संयम । कृप्ण-सखा सुदामाकों जिस तरह अपने गांवमें वापस आनेपर 
मालूम हुआ कि कहीं में फिरसे द्वारकापुरीमें लौटकर तो नहीं आ गया, उसी 
-तरह तुलसीदासजीकी रामायण पढ़ते समय महाराप्ट्रीय संत-समाजके 
वचनोंसे परिचित पाठकोंको हम कहीं अपनी पूर्व-परिचित संत-बाणों तो 
नहीं पढ़ रहे हैं , ऐसी शंका हो सकती है । उसमें भी एकनाथजी महाराजकी 
याद विज्ञेप रूपसे आती है । एकनाथके भागवत और तुलसीदासजीकी 
रामायण इन दोनोंमें विश्येप विचार-साम्य हैं । एकनाथने भी रामायण 
लिखी है, पर उनकी आत्मा भागवतमें उत्तरी हैं। एकनाथके भागवतने - 
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ही रानाडंकों पागल बना दिया । एकनाथ कृष्णभकत थे तो तुलसीदास 
रामभक्‍त । एकनाथने कृष्णभक्तिकी मस्तीकों पचा लिया, यह उनकी 
विशेषता है। ज्ञानदेव, नामदेव, तुकाराम, एकनाथ ये सभी कृष्णभक्‍त हैं 
और ऐसा होते हुए भी अत्यन्त मर्यादाशील । इस कारण इस विपयमें 
उन्हें तुलसीदासजीसे दो नंवर अधिक दे देना अनुचित व होगा । 

तुलसीदासजीकी मुख्य करामात तो उनके अयोध्याकांडमें है । उसी 
कांडमें उन्होंने अधिक परिश्रम भी किया है । अयोध्याकांडमें भरतकी 
भूमिका अद्भुत चित्रित हुई है। भरत तुलसीदासकी व्यानमूत्ति थे । इस 
ध्यानमूत्तिको चुननेसें उनका औचित्य है । लक्ष्मण और भरत दोनों ही 
रामके अनन्य-भकक्‍त थे, लेकिन एकको रामकी संगतिका लाभ हुआ और 
दूसरे को वियोगका । पर, वियोग ही भाग्यरूप हो उठा । इसलिए कि 
वियोगमें ही भरतने संगतिका अनुभव पाया । हमारे नसीवर्में परमात्माके 
वियोगमें रहकर ही काम करना लिखा है) लक्ष्मणके जैसा संगतिका भाग्य 
हमारा कहां ! इसलिए वियोगको भाग्यरूपमें किस तरह बदल सकते हें 
इसे सम भनेमें भरतका जादर्श ही हमारे लिए उपयोगी है । 

शारीरिक संगतिकी अपैक्षा मानसिक संगतिका महत्त्व अधिक है । 
शरीरसे समीप रहकर भी मनुष्य मनसे दूर रह सकता है । दिन-रात नदीका 
पानी ओढ़ें सोया हुआ पत्थर गीलेपनसे विलकुल अलिप्त रह सकता है । 
उलटे शारीरिक वियोगमें ही मानसिक संयोग हो सकता है, उसमें संयमकी 
परीक्षा है । भक्तिकी तीब्रता वियोगसे बढ़ती ही है । आनंदकी दृप्टिसे 
देखें तो साक्षात्‌ स्व॒राज्यकी अपेक्षा स्वराज्य-प्राप्तिके प्रयत्तका आनंद 
कुछ और ही है । सिर्फ अनुभव करनेकी रसिकता हममें होनी चाहिए । 
भक्‍्तोंमें यह रसिकता होती है। इसीलिए भक्‍त मुक्ति नहीं मांगते, वे भक्तिमें 
ही खुद रहते हैं । भक्तिका अर्य वाहरका वियोग स्वीकारकर अन्दरसे 
एक हो जाना है । यह कोई ऐसा-बैसा भाग्य नहीं, परमभाग्य है--मुक्तिसे 
भी श्रेष्ठ भाग्य है। भरतका यह भाग्य था । लक्ष्मणका भाग्य भी 
बड़ा था। 

पर एक तो हमारी किस्मतमें वह है नहीं और फिर कुछ भी कहिये, 
वह है भी कुछ घटिया ही । इसका कारण अंगूर खट्टे हैं, सिर्फ यही नहीं 
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है, कितु उपवास मीठा है, यह भी है। भरतके भाग्यमें उपवोसकी . 
मिठास है। - | 

' लोकमान्य तिलकने गीतारहस्य' में संन्यासीको लक्ष्यकर यह कटाक्ष 
किया है कि संन्यासीको भी मोक्षका लोभ तो होता ही है ।! पर इस तानेको- 
व्यर्थ कर देनेकी युक्ति भी हमारे साधु-सन्तोंने ढूंढ निकाली है । उन्होंने 
लोभको ही संन्यास दे दिया । खुद तुलसीदासजी भक्तिकी नमक-रोटीसे 
खुश हैं, मुंक्तिकी ज्योनारके प्रति उन्होंने अरुचि दिखाई है । ज्ञानेश्वरने 
तो भोग-मोक्ष निवलाण । पायातढ्ठीं” भोग और मोक्ष पैर तले पड़े हुए. 
. (उतारा जैसे) हैं, “मोक्षाची सोडीवांधी करी” (मोक्षकी पोटलीको चांधती 

छोड़ती है, अर्थात्‌ मोक्ष जिसके हाथकी चीज है), “चहूं पुरुषार्था शिरीं । 
भक्ति जैसी” (चारों पुरुषाथोसे श्रेष्ठ भक्ति जैसी ) आदि वचनोंमें म॒क्तिको 
भक्तिकी टहलुई बनाया है । और तुकारामसे तो “नको न्रह्मज्ञान आत्म- 
स्थिति भाव” (मुझे न ब्रह्मज्ञान चाहिए और न आत्मसाक्षात्कार) कहकर 
मुक्तिसे इस्तीफा ही दे दिया है। “मुक्तीवर भक्ति” (मुक्तिसे भक्ति वढ़कर 
है) इस भावको एकनाथने अपनी रुचनाओंमें दस-पांच वार प्रकट किया है । 
इधर गुजरातमें नरसिंह मेहताने भी “हरिना जन तो मुक्ति न मांगे (हरिका 
जन मुक्ति नहीं मांगता ) ही गाया है। इस प्रकार अंततः सभी भागवत-धर्मी 
वेष्णवोंकी परंपरा मुक्तिके लोभसे सोलहों आने मुक्त है । इस परंपराका 
उद्गम भकत-शिरोमणि प्रह्नलादसे हुआ है । “नेतान्‌ विहाय कृपणान्‌ विमु- 
मुक्षुरेक:--इन दीन जनोंको छोड़कर मुझे अकेले मुक्त होनेकी इच्छा 
नहीं है, यह खरा जवाब उन्होंने नूसिह भगवान्‌को दिया । इस कलियुगर्मे 
श्रौतस्मात्ते-संन्यास-मार्यकी स्थापना करनेवाले शंकराचार्यने भी ब्रह्मण्या- 
धाय कर्माणि संगं त्यक्त्वा करोति यः” गीताके इस इलोकका भाष्य करते 
हुए “संगंत्यक्त्वा” का अर्थ अपने पललेसे डालकर मोल्षेडपिफले संगंत्यक्त्वा” 
--भमोक्षकी भी आसक्तिका त्याग कर*, ये शब्द किया है। 

तुलसीदासजीके भरत इस भक्ति-भाग्यकी मूर्ति हैं ॥ उनका मांगना 
तो देखिए--- 
घरम न अरथ न कामुचि 
गति ने चहठं निरवान। 
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जनम-जनम रति राम-पद + 
यह वरदान न आन ॥ 


यों तिलकजीके तानेको संतोंने एकदम निर्केम्मा कर दिया । 

भरतमें वियोग-शक्तिका उत्कर्प दिखाई देता है । इसीसे तुलसीदास- 
जीके वह आदर्श हुए । भरतने सेवा-वर्मको खूब निवाहा | नेतिक मर्यादाका 
संपूर्ण पालन किया, भगवान्‌का कमी विस्मरण नहीं होने दिया। आज्ञा 
समझकर प्रजाका पालन किया । पर उसका श्रेय रामके चरणोंमें अर्पण 
कर स्वयं निलिप्त रहे। नगरमें रहकर वनवासका अनुभव किया । वैराग्य- 
युक्त चित्तसे यमनियमादि विपम ब्रतोंका पालनकर आत्माको देवसे दूर 
रखनेवाले देहके पर्देको भीना कर दिया । तुलसीदास कहते हैं कि ऐसे भरत 
न जन्मे होते तो मु क-जैसे पतितको राम-सम्मूख कौन करता-- 


सिय-राम-प्रेमपियूप-पुरत होत जनम न भरत को। 
सुनि-मन-अगस-जस-नियस-सस-दस विषम-न्रत आचरत को ! 
दुख-दाह-दारिद-दस्भ-दुघत ,सुजस-मिस अपहरत को ! 
कलिकाल तुलसी-से सर्वह्‌ि हढि राम-सनमुख करत को [! 


रामायणम रामसखा भरत, महाभारतमें शकुन्तलाका पराक्रमी भरत 
ओर भागवतम जीवन्मुक्त जड़ भरत, ये तीन भरत प्राचीन भारतमें विख्यात 
हैं । हिंदुस्तानकों भारतवर्ष संज्ञा शकुन्तलाके वीर भरतसे मिली, ऐसा 
इतिहासन्नोंका मत है; एकनाथने ज्ञानी जड़भमरतसे यह मिली, ऐसा माना 
है। संभव है, तुलसीदासजीको लगता हो कि यह राम-भकत भरतसे मिली 
है। पर चाहे जो हो, आजके वियोगी भारतके लिए भरतकी वियोग-भक्तिका 
आदर्श सब प्रकारसे अनुकरणीय है । तुलसीदासजीने वह आदर्श अपने 
पवित्र अतुभवसे उज्ज्वल वनाकर हमारे सामने रखा है। तदनसार आचरण 
करना हमारा काम है । 
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अपने जीवनमें तीन वातोंकों प्रधान- पद देता हूं । उनमें पहली है 
उद्योग। अपने देशमें आलस्य का भारी वातावरण है। यह आलस्य बेकारीके 
कारण आया है । शिक्षितोंका तो उद्योगसे कोई ताल्लुक ही नहीं रहता, 
और जहां उद्योग नहीं वहां सुख कहां ! मेरे मतसे जिस देशसे उद्योग 
गया उस देशको भारी घुन लगा समझना चाहिए । जो खाता है उसे उद्योग 
तो करना ही चाहिए, फिर वह उद्योग चाहे जिस तरहका हो, पर विना 
उद्योगके बैठना कामकी वात नहीं । घरोंमें उद्योगका वातावरण होना 
चाहिए । जिस घरमें उद्योगकी तालीम नहीं है उस घरके लड़के जल्दी ही 
घरका नाश कर देंगे । संसार पहले ही दुःखमय है । जिसने संसारमें सुख 
माना है उसके समान अ्रममें पड़ा और कौत होगा ? रामदासजीने कहा 
है-- मूर्खामांजी परम मूर्ख । जो संसारीं मानीं सुख ।।” अर्थात्‌ वह मूर्खोर्मे 
भारी मूर्ख है जो मानता है कि इस संसारमें सुख है । मुझे जो मिला, दुःखकी 
कहानी सुनाता ही मिला । मेंने तो कभीसे यह समझ लिया है और बहुत 
विचार और अनुभवके वाद मुझे इसका निश्चय हो गया है । पर ऐसे इस 
संसारको जरा-सा सुखमय बनाना हो तो उद्योगके सिवाय दूसरा इलाज 
नहीं है, और आज सबके करने लायक और उपयोगी उद्योग सृत-कताईका 
है । कपड़ा हरेकके लिए जरूरी है और प्रत्येक वालक, स्त्री, पुरुष सूतत 
कातकर अपना कपड़ा तैयार कर सकता है। चर्खा हमारा मित्र बन जायगा, 
शांतिदाता हो जायगा--बशर्तें कि हम उसे संभालें । दुःख होने या मन 
उदांस होनेपर चर्खोेको हाथमें लेलें तो फौरन मनको आराम मिलता है । 
इसकी वजह यह है कि मन उद्योगमें लग जाता है और दुःख विसर जाता है । 
गेठे नामक कविका एक काव्य है। उसमें उसने एक स्त्रीका चित्र खींचा 
है । वह स्त्री बहुत शोक-पीड़ित और दुःखित थी । अंत उसने तकली . 
संभाली । कविने दिखाया है कि उसे उस तकलीसे सांत्वना मिली । में 
इसे मानता हूं । स्त्रियोंके लिए तो यह वहुत ही उपयोगी साधन है । उद्योगके 
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विना मनुष्यको कभी खाली नहीं बैठना चाहिए । आलस्‍स्यके समान झत्रु 
नहीं है । किसीको नींद आती हो तो सो जाय, इसपर में कुछ नहीं कहूंगा, 
लेकिन जाग उठनेपर समय आलस्यमें नहीं विताना चाहिए। इस आलस्‍स्यकी 
वजहसे ही हम दरिद्वी हो गये हैं, परतन्त्र हो गये हैं। इसीलिए हमें उद्योगकी 
ओर भूुकना चाहिए । 
दूसरी बात जिसकी मुझे थुन है, वह भव्तिमार्ग है। वचपनसे ही 
मेरे मनपर यदि कोई संस्कार पड़ा है तो वह भक्तिमार्गका है। उस समय 
मुझे मातासे शिक्षा मिली । आगे चलकर आश्रममें दोनों वक्‍तकी प्रार्थना 
करनेकी आदत पड़ गईं । इसलिए मेरे अन्दर वह खूब हो गई । पर भवक्तिके 
माने ढोंग नहीं हैं । हमें उद्योग छोड़कर भूठी भवित नहीं करती है। दिवभर 
उद्योग करके अन्तमें शामको और सुबह भगवानका स्मरण करना चाहिए । 
दिनभर पाप करके, झूठ बोलकर, लवारी-लफ्फाजी करके प्रार्थता नहीं होती, 
वरन्‌ सत्कर्म करके दिन सेवार्में विता करके वह सेवा ज्ञामकों भगवान्‌कों 
अर्पण करनी चाहिए । हमारे हाथों अनजाने हुए पापोंको भगवान्‌ क्षमा 
करता है । पाप वन आवे तो उसके लिए तीज्र पश्चात्ताप होना चाहिए । 
ऐसोके पाप ही भगवान्‌ माफ करता है । रोज १५ मिनट ही क्‍यों न हो, 
सबको---लड़कोंको, स्व्रियोंको--इकट्ठे होकर प्रार्थना करती चाहिए । 
जिस दिन प्रार्थना न हो वह दिन व्यर्थ गया समझना चाहिए | मुझे तो 
ऐसा ही लगता है । सौभाग्यसे मुझे अपने आसपास भी ऐसी ही मंडली 
मिल गई है । इससे में अपनेको भाग्यवान मानता हूं । अभी मेरे भाईका 
पत्र आया है। वावाजी उसके वारेमें लिख रहे हैं कि आजकल वह रायचंद 
भाईके ग्रन्थ पढ़ रहे हैं । उन्हें उस साधुके सिवाय और कुछ नहीं सूक रहा 
है। इवर उसे रोगने घेर रक्खा है, पर उसे उसकी परवा नहीं है । मुझे 
भाई भी ऐसा मिला है। ऐसे ही मित्र और गुरू मिले। मां भी ऐसी ही थी । 
ज्ञानदेवने लिखा है कि भगवान कहते हँ--में योगियोंके हृदयमें न मिल, 
सूर्यमें न मिलूं और कहीं भी न मिलूं, जो जहां कीत॑न-नामघोष चल रहा है 
वहां तो जरूर ही मिलंगा । लेकिन यह कीर्तन कर्म करने, उद्योग करनेके 
_ बाद ही करनेकी चीज है, नहीं तो वह ढोंग हो जायगा। मुझे इस प्रकारके 
भवितमार्यकी घुन है । 
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तीसरी एक और वातकी मुझे घुन है, पर सवके काबूकी वह चीज नहीं 
हो सकती । वह चीज है खूब सीखना और खूब. सिखाना । जिसे जो जाता 
है वह उसे दूसरेकोी सिखाये और जो सीख सके उसे वह सीखे । कोई बुड्ढा 
मिल जाय तो उसे सिखाये । भजन सिखाये, गीता पाठ कराये, कुछ-ब-कुछ 
जरूर सिखाये । पाठशालाकी तालीम पर मुझे विश्वास नहीं है। पांच-छः 
घंटे वच्चोंको विठा रखनेसे उनकी तालीम कभी नहीं होती । अनेक प्रकारके 
उद्योग चलने चाहिए और उसमें एक-आध घंटा सिखाना काफी है। काममेंसे 
ही गणित इत्यादि सिखाना चाहिए । क्लास इस तरहके होने चाहिए कि 
एक पैसा मजदूरी मिली तो उसे पहला दर्जा और उससे ज्यादा मिली तो 
दूसरा दर्जा । इसी प्रकारसे उन्हें उद्योग सिखाकर उसीमें शिक्षा देती चाहिए । 
मेरी मां भक्ति-मार्ग-प्रदीप' पढ़ रही थी । उसे पढ़ना कम आता था, पर 
एक-एक अक्षर ठो-टोकर पढ़ रही थी । एक दिन एक भजनके पढ़नेमें 
उसने १५ मिचट खच्चे किये । में ऊपर बैठा था । नीचे आया और उसे वह 
भजन सिखा दिया । और पढ़ाकर देखा, पंद्रह-बीस मिचटमें ही वह भजन 
उसे ठीक आ गया | उसके बाद रोज में उसे कुछ देर तक बताता रहता था । 
उसकी वह पुस्तक पूरी करा दी । इस प्रकार जो-जो सिखाने लायक हो, 
वह सिखाते रहना चाहिए और सीखते भी रहना चाहिए । यह सबसे वन 
आनेकी वात नहीं है। पर उद्योग और भक्ति तो सबसे वन आ सकती है । 
उन्हें करता चाहिए, और इस उद्योग के सिवाय मुझे तो सुखका दूसरा 
उपाय नहीं दिखाई देता है । 


: १४५४ 
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अभी इस समय दिल्लीमें जमुना नदीके किनारे पर एक महान पुरुप- 
की देह अग्निमें जल रही है । हम यहां जिस तरह अब प्रार्थना कर रहे हें 
उसी तरह हिंदुस्तानभरमें प्रार्थना चल रही है। कल के ही दिन ! झामके 
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पाँच वज गये थे । प्रार्थनाका समय हुआ और गांधीजी प्रार्थवाके लिए 
निकले । प्रार्थनाके लिए लोग जमा हुए थे । गांवीजी प्रार्थनाकी जगहपर 
पहुंचे ही थे कि किसी नोजवानने आगे कपटकर यांधीजीकी देहपर गोलियां 
चलाईं । गांवीजीकी देह गिर पड़ी । खूनकी धारा बहने लगी । वीस 
मिनटोंके बाद देहका जीवन समाप्त हुआ । सरदार वल्लभभाईने एक 
चात बड़े महत्वकी कही । वह यह कि गांवीजीके चेहरेपर दया-भाव तथा 
माफीका भाव, यानी अपराधीके प्रति क्षमावृत्ति, दिखाई देती थी । आगे 
चलकर वल्लभभाईने कहा कि इस समय कितना ही दुःख क्‍यों न हुआ हो, 
गुस्सा नहीं आने देना चाहिए और यदि आये भी तो उसे रोकना चाहिए । 
गांवीजीने जो चीज हमें सिखाई उसका अमल उनके जीते-जी हम नहीं कर 
पाये । लेकिन अब उनकी मृत्युके बाद तो करें। 

ऐसी ही घटना पांच हजार साल पहले हिदुस्तानमें घटी थी । भगवान 
श्रीकृष्णफी उमर ढल गई थी । जीवनभर उद्योग करके वे थक गये थे । 
गांवीजीकी तरह उन्होंने जनताकी निरंतर सेवा की थी। थके हुए एक वार 
जंगलमें वे किसी पेड़के सहारे आराम ले रहे थे। इतनेमें एक व्याव यानी 
शिकारी, उस जंगलमें पहुंचा । उसे लगा कि कोई हिरन पेड़के सहारे बेठा 
है। शिकारी जो ठहरा ! उसने लक्ष्य साधकर तीर छोड़ा । तीर भगवानके 
पांवमें लगकर खूनकी धारा वहने लगी । शिकारी अपना शिकार पकड़ने के 
इरादेसे नजदीक आया । लेकिन सामने प्रत्यक्ष भगवानकों जख्मी पाया । 
उसे बड़ा दु:ख हुआ । अपने हाथोंसे वड़ा पाप हुआ, ऐसा सोचकर वह दु:खी 
हुआ । भगवान्‌ श्रीकृष्ण तो थोड़े ही समयमें चल वसे । लेकिन मरनेके 
पहले उन्होंने उस व्याधसे कहा, 'हे व्याव ! डरना नहीं । मृत्युके लिए 
कुछ-न-कुछ निमित्त लगता ही है | तू निमित्त वन गया ।” ऐसा कहकर 
भगवानने उसे आशीर्वाद दिया । 

इसी तरहकी घटना पाँच हजार वर्षोके वाद फिरसे घटी है । यों 
देखनेमें तो ऐसा दिखाई देगा कि उस व्याधने अज्ञानवश तीर मारा था । 
यहां इस नौजवानने सोच-समभकर, गांवीजीको ठीक पहचानकर, पिस्तौल 
चलाई। इसी कामके लिए वह दिल्‍ली गया था । बह दिल्‍्लीका रहनेवाला 
नहीं था| गांवीजीके प्रार्थनाके लिए जाते हुए वह उनके पास पहुंचा और 
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बिल्कुल नजदीक जाकर उसने गोलियां छोड़ीं । ऊपरसे यों दिखाई देगा कि 
गांधीजीको वह जानता था । लेकिन वास्तवमें ऐसा नहीं था । जैसा वह 
व्याध अज्ञानी, वैसा ही यह युवक भी अज्ञानी था । उसकी यह भावना थी 
कि गांधीजी हिंदृधर्मकों हानि पहुंचा रहे हें और इसलिए उसने उनपर 
गोलियां छोड़ीं । लेकिन दुनियामें आज हिंदृधर्मंका नाम यदि किसीने 
उज्ज्वल रखा तो वह गांधीजीने ही रखा है | परसों उन्होंने खुद ही कहा 
था कि “हिंदूधर्मकी रक्षा करनेके लिए किसी मनुष्यको नियुक्त करनेकी 
जरूरत यदि भगवानको महसूस हुई तो इस कामके लिए वह मुझे ही नियुक्त 
करेगा ।” इतना आत्मविश्वास उनमें था । उन्हें जो सत्य मालूम होता था,. 
वह वे साफ-सीधे कह देते थे । बड़े लोग अपनी रक्षाके लिए बॉडी गाड्ड' 
यानी देह-रक्षक रखते हैं । गांधीजीने ऐसे देह-रक्षक कभी नहीं रखे । देहको 
वे तुच्छ समभते थे । मृत्युके पहले ही वे मरकर रहे थे । निर्भगता उनका 
ब्रतःथा। जहां किसी फौजको भी जानेकी हिम्मत न हो वहां अकेले जानेकी 
उनकी तैयारी थी । 

जो सत्य है, लोगोंके हिंतका है, वही कहना चाहिए, भले ही किसीको 
अच्छा लगे, बुरा लगे, या उसका परिणाम कुछ भी निकले, ऐसी उनकी 
वृत्ति थी | वे कहते थे--- मृत्युसे डरनेका कोई कारण ही नहीं है; क्योंकि 
हम सब ईर्वरके ही हाथमें हें । हमसे जवतक वह सेवा लेना चाहता है 
तवतक लेगा और जिस क्षण वह उठा लेना चाहेगा उस क्षण उठा लेगा । 
इसलिए जो सत्य लगता है, वही कहना हमारा धर्म है। ऐसे समय यदि में 
शायद अकेला भी पड़ जाऊँ और सारी दुनिया मेरे खिलाफ हो जाय तो भी 
मुझे जो सत्य दिखाई देता है, वही मुझे कहना चाहिए ।” उनकी इस तरहकी 
निर्भीकतायूर्ण वृत्ति रही । और उनकी मृत्यु भी किस अवस्थामें हुई! वे 
प्रा्थनाकी तैयारीमें थे ) यानी उस समय उनके चितक्तमें भगवानके सिवा 
दूसरा विचार नहीं था । उनका सारा जीवन ही आपने सेवामय तथा परोप- 
कारमय देखा है; परन्तु फिर भी प्रार्थताकी भावना और प्रार्थनाका समय: 
विशेष पवित्र कहना चाहिए । राजनैतिक आदि अनेक महत्त्वके कामोंमें 
वे रहते थे, लेकिन उनकी प्रार्थनाका समय कभी नहीं टला । ऐसे प्रार्थनाके 
समय ही देहमेंसे मुक्त होनेंके लिए मानों भगवानने आदमी भेजा । अपना 
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काम करते हुए मृत्यु हुई, इस विपयका उनके दिलका आनंद और निमित्त 
मात्र बने हुए गुनहगारके प्रति दयाभाव, इस तरहका दोहरा भाव उनके चेहरे 
पर मृत्युके समय था, ऐसा सरदारजीको दिखाई दिया । 

गांधीजीने उपवास छोड़ा उस समय देझ्षमें शांति रखनेका जिन्होंने 
वचन दिया उनमें कांग्रेस, मुसलमान, सिख, हिंदूमहासभा, राष्ट्रीय स्वय॑- 
सेवक-दल आदि सब थे । हम प्रेमके साथ रहेंगे, ऐसा उन्होंने वचन दिया 
और लोग उस तरह रहने भी लगे थे कि एक दिन प्रार्थवा-सभामें गांधीजीको 
लक्ष्य करके किसीने वम फेंका । वह उन्हें लगा नहीं । उस दिल प्रार्थनामें 
गांथीजीने कहा, “में देशकी और धर्मकी सेवा भगवानकी प्रेरणासे करता 
हूं । जिस दिन में चला जाऊं, ऐसी उसकी मर्जी होगी उस दिन वह मुझे ले 
जायगा । इसलिए मृत्युके विपयमें मुझे कुछ भी विशेष नहीं मालूम होता 
हैं ।” दूसरा प्रयोग कल हुआ । भगवानूने गांवीजीकों मुक्त किया । 

हम सब देह छोड़कर जानेवाले हैं । इसलिए मृत्युके विपयमें तनिक 
भी दुःख मानतेका कारण नहीं है । माताकी अपने दो-चार वच्चोंके विषय 
में जो वृत्ति रहती है वह दुनियाके सृव लोगोंके विपयमें गांवीजीकी थी । 
हिंदू, हरिजन, मुसलमान, ईसाई और जिन राज्यकर्ताओंसे लड़े वे अंग्रेज, 
इन सबके प्रति उनके दिलमें प्रेम था। सज्जनॉपर जिस तरह प्रेम करते 
हैं वैसे दुर्जतोंपर भी करो, शत्रुको प्रेमसे जीतो, ऐसा मंत्र उन्होंने दिया । 
उन्होंने ही हमें सत्याग्रह सिखाया । खुद आपत्तियां फेलकर सामनेवालों- 
को जरा भी खतरा न पहुंचे,यह शिक्षा उन्होंने हमें दी । ऐसा पुरुष देह छोड़कर 
जाता है तब वह रोनेका प्रसंग नहीं होता । मां हमें छोड़कर जाती है उस 
समय जैसा लगता है वैसा गांधीजीके मरनेसे लगेगा जरूर; लेकिन उससे 
हममें उदासी नहीं आनी चाहिए । 

एकनाथ महाराजने भागवतमें कहा है, मरनेवाले गृरूका और रोने- 
वाले चेलेका--दोनोंका वोध व्यर्थ गया ।” एक मृत्युसे डरनेवाला गुरू 
मृत्युके समय कहने लगा, “अरे, में मरता हूं ।” तब उसके शिप्य भी रोने 
लगे । इस तरह गुरू मरनेवाला और चेला रोनेवाला दोनोंने ही जो वोब 
हा प्राप्त किया था वह फिजूल गया, ऐसा एकनाथ महाराजने 
कहा है। 
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गांधीजी मृत्युसे डरनेवाले गुरू नहीं थे । जिस सेवा निष्काम भावनासे 
देह लगाई जाय वह सेवा ही भगवान्‌की सेवा है। वह करते हुए जिस दिन 
वह बुलायेगा उस दिन जानेके लिए तैयार रहें, ऐसी सिखावन उन्होंने हमें 
दी । तदनुसार ही उनकी मृत्यु हुईं । इसलिए यह उत्तम अंत हुआ, ऐसा 
हम पहचान लें और काम करने लग जाय॑ । 
कुछ दिन पहले ही आश्रमके कुछ भाई गांधीजीसे मिलने गये थे । उस 
समय उनका उपवास जारी था । उपवासमें वे जिंदा रहेंगे वा मर जायंगे, 
इसका किसको पता था ? आश्रमके भाइयोंने उत्तसे पृछा--“आप यदि 
इस उपवासमें चल बसे तो हम कौनसा काम करें ?” गांधीजीने जवाब 
दिया--- इस तरहका सवाल ही आपके सामने कैसे खड़ा हुआ ? मेंने तो 
आपके लिए काफी काम रकक्‍्खा है। हिंदुस्तानसें खादी करनी है । खादीका 
शास्त्र वनाना है । इतना बड़ा काम आपके लिए होते हुए क्या करें १ 
ऐसी चिता क्‍यों होती है ? ” 
इसलिए हमारे लिए उन्होंने जो काम रख छोड़ा, वह हमें पूरा करना 
चाहिए । असंख्य जातियां और जमातें मिलकर हम यहां एक साथ रहते 
हैं । चालीस करोड़का अपना देश है, यह हमारा बड़ा भाग्य है; लेकिन 
एक-दूसरेसे प्रेम करते हुए रहेंगे, वभी वह होगा । इतना वड़ा देश होनेका 
“भाग्य शायद ही मिलता है । हमारे देशमें अनेक धर्म हैँ, अनेक पन्थ हें । 
में तो, यह हमारा वैभव है, यह समभता हूं । लेकिन हम सब प्रेमके साथ 
रहेंगे तभी यह वैभव सिद्ध होगा । हम प्रेमसे रहें, यही गांधीजीने अपने 
अंतिम उपवाससे हमें सिखलाया है । वच्चे एक-दूसरेके साथ प्रेमसे रहें, 
इसलिए जिस तरह माता भोजन छोड़ देती है, बैसा ही उचका वह उपवास 
था। सारे मनुष्य एकसे है, यह उन्होंने हमें सिखाया । हरिजन-सेवा, खादी- 
सेवा, ग्राम-सेवा, भंगियोंकी सेवा आदि अनेक सेवा-कार्य हमारे लिए वे 
छोड़ गये हें: 
अब इस समय में अधिक कहना नहीं चाहता हूं । सवके दिल एक 
विज्ञेप भावनासे भरे हुए हैं । लेकिन सुझे कहना यह है कि केवल शोक 
करते न बैठे । हमारे सामने जो काम पड़ा है उसमें लग जाय॑ । यह जो में 
आपको कह रहा हूं वैसा ही आप मुझे भी कहें । इस तरह एक-दूसरेको बोध 
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देने हुए हम सब गांधीजीके बताये काम करने लग जाय॑ । गीतामें और 
कुरानमें कहा है कि भवत और सज्जन एक-दूसरेको बोध देते हूँ और एक- 
दूसरे पर प्रेम करते हैं । वैसा हम करें। आज तक बच्चोंकी तरह हम कभी- 
कभी झगड़ते भी थे । हमें वे सम्माल लेते थे । वैसा सबको सम्भालनरे- 
वाला बव नहीं रहा है । इसलिए एक-दृसरेकों वोब देते हुए और एक 
दूसरेपर प्रेम करते हुए हम सव मिलकर गांवीजीकी सिखावन पर चलें । 
३१ जनवरी ४८ 
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एक साल पहले इसी दिन गौर ठीक इसी समय वह घटना घदी कि 
जिसके कारण हम सबको हमेशाके लिए शरमभिंदा होना पड़ेगा । लेकिन 
वह घटना ऐसी भी है कि जिससे हमें चिरंतन प्रकाश मिल सकता है। उस 
घटनाने हमें देह और आत्माका पृथक्करण अच्छी तरह सिखा दिया है । 
मृभसे बहुत लोगोंने पूछा कि गांवीजी ईदवरके नि:सीम उपासक थे तो 
ईइ्बरने उनकी रक्षा क्यों नहीं की ? ईश्वरने उनकी जो रक्षा की, उससे 
अधिक रक्षा भीर हो भी क्या सकती थी ? देहासक्तिके कारण हम उसे न 
'पहुचानें, यह दूसरी वात है । मुझे यहां कुरानका एक वचन याद आता है, 
जिसमें कहा गया है कि जो ईइवरकी राहपर चलते हुए कतल किये जाते हें, 
अत समझो कि वे मरे हैँ । वे तो जिंदा हैं, यद्यपि तुम देखते नहीं । 
“सा तक़ूलु लि मंय्‌ युक्तल 
फी सबीलिल्लाहि अम्बात्‌, बलू अहयाऊं 
वचलाकिल्‌ ला तद उख्म्‌ । 
ईदबवरकी राहुपर चलते हुए मरना भी जिन्दगी है और शैतानकी राह 
पर जिन्दा रहना भी मौत है । गांवीजीने ईश्वरकी राहपर, सचाई और 
भलाईकी राहप्रर, चलनेकी निरन्तर कोशिश की, उसीकी हिदायत वह 
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लोगोंको देते रहे, उसीके लिए वह कतल किये गए । धन्य है उनका जीवन 
और धन्य है उनकी मृत्यु ! 
भल[ईकी राहपर चलनेकी शिक्षा अनेक सत्पुरुषोंने दी है; लेकिन 
सानवको अभी पूरा यकीन नहीं हुआ है कि भलाईसे भला होता ही है । 
वह अभीतक प्रयोग कर रहा है । देखता है कि क्या वुराई बोनेसे भी भला 
नहीं उग सकता ? बबूल वोनेसे आम और आम वोनेसे वबूल उगेगा, ऐसी 
शंका तो उसके मनमें नहीं आती है । शायद पहलेके जमानेमें यह शंका 
भी उसको रही होगी, लेकिन अब तो भौतिक सृष्टिमें यथा बीज तथा फल 
वाला न्याय उसको जंच गया है, फिर भी नैतिक सुष्टिमें उस न्‍्यायके विपयमें 
उसे शंका है 4 साधारण तौरपर भलाईसे भला होता है, यह उसने पाया है । 
लेकिन खालिस भलाई लाभदायी हो सकती है, ऐसा निर्णय अभी उसके पास' 
नहीं है । 
दूसरे कुछ लोगोंकों खालिस भलाई मंजूर है, लेकिन निजी जीवनमें । 
व्यक्तिगत जीवनमें शुद्ध नीति बरतनी चाहिए, उससे मोक्ष तक पा सकते: 
हैं; लेकिन सामाजिक जीवनमें भलाईके साथ बुराईका कुछ मिश्रण किये 
विना नहीं चलेगा, ऐसा उनका खयाल है। सत्य और असत्यके मिश्रणपर 
दुनिया टिकती है, ऐसां यह विचार है । गांधीजीने इसको कभी नहीं माना 
और सत्य, अहिंसा आदि मूलभूत सिद्धांतोंका अमल सामाजिक तौरपर 
हमसे करवाया, जिसके फलस्वरूप एक किस्मका स्वराज्य भी हमने पाया 
है। जिस योग्यताका हमारा अमल था उस योग्यताका हमारा यह स्वराज्य 
है । उसके लिए वे सिद्धान्ततः जिम्मेदार नहीं हैं, हमारा अमल जिम्मेदार है । 
एक त्रिकोणमें जो सिद्धान्त सावित होता है वह सब त्रिकोगोंकों लागू होता 
है | व्यक्तिके लिए अगर शुद्धनीति कल्याणकारी है तो समाजके लिए भी 
वह वैसी ही कल्याणकारी होनी चाहिए । 
कुछ लोगोंका खयाल है कि सत्यकी कसौटीपर अपने उद्देश्योंको कस लें' 
तो वस है । फिर साधन कैसे भी हों, चल जायंगे । लेकित गांवीजीने इस 
विचारका हमेशा विरोध किया है| उन्होंने तो यहांतक कह दिया था कि में 
सत्यके लिए स्वराज्य भी छोड़नेको तैयार होऊँगा । मतलब उनका यह 
नहीं था कि वह स्व॒राज्य नहीं चांहते थे, या उसकी कीमत कम समभते थे ।. 
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चह तो सावन-शुद्धिका महत्त्व बताना चाहते थे । स्वराज्यके लिए वह 
जिन्दगी भर लड़े । लेकिन वह कहते थे कि स्वराज्य तो सत्यमय साधनोंसे 
ही मिल सकता है | शद्ध सावनोंसे प्राप्त किया हुआ स्व॒राज्य ही सच्चा 
स्व॒राज्य होगा । साधककी साध्यकी अपेक्षा साधनके वारेमें ही अधिक 


सोचना चाहिए । साधनुकी जहां पराकाप्ठा होती है, वहीं साथ्यका दर्शन 
होता है । इसलिए साथ्य और सावनका भेद भी काल्पनिक है। साथनोंसे 
साथ्य हासिल होता है, इतना ही नहीं, वल्कि उसका रूप भी साधनों पर 
जिमर रहता है। बसे, हरेकको अपना उद्देश्य या मकसद अच्छा ही लगता 
है। इंसलिए अच्छे मकसदका दावा कोई खास कीमत नहीं रखता । साध्य- 
सावनोंपें विसंगति नहीं होती चाहिए, यह विचार वैसे नया नहीं है; लेकिन 
उसका प्रयोग जिस बड़े पैमाने पर गांवीजीने हिन्दुस्तानमें किया, वह वेमि- 
साल है । 

दूसरे कुछ लोग कहते हैं कि सचाई और भलाईका आग्रह तो अच्छा है, 
लेकिन हर हालतमें क्रियाशील रहनेका महत्त्व अधिक है । अजगर भलाई 
रखनेके प्रयत्नमें क्रियाशीलतामें बाबा आती है तो भलाईका आग्रह कुछ 
ढीला करके, या उस आदर्श से कुछ नीचे उतरकर, क्रियाशील. रहना चाहिए, 
निष्क्रिय हरगिज नहीं वत॒ना चाहिए । में मानता हूं कि यह भी एक मोह 
है । जेलमें जब लोगोंको अधिक दिन त्तक रहना पड़ता था, तो उसको 
जेलमें सड़ना' नाम दिया जाता था । तव गांबीजी समभाते थे कि शद्ध 
पुरुषकी निष्कियतामें भी महान्‌ शक्ति होती है । गीताने अपनी अनुपस' 
भाषा इसीको अकर्ममें कर्म कहा है । क्रियाशीलता निःसंशय महान है । 
लेकिन सचाई और भलाई उससे भी वढ़कर हैं। विशेष पारसस्थतिमें | 


निष्क्रिय भी रहें संकेते हैं; लेकिन सचाईकों भी कभी छोड़ नहीं सकते. । 
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कुछ लोग जो अपनेको व्यवहारवादी कहते हैं, सचाई पसन्द करते 
लेकिन एकपक्षी सचाईमें खतरा देखते है । कहते हैं कि सामनेवाला अगर 
असत्यका उपयोग करता है, हिंसा करता है, तो हम ही सत्य और 
अहिंसा पर डटे रहेंगे तो हमारा नुकसान होगा । ये लोग वास्तवमें 
सचाइका मूल्य ही नहीं जानते । अगर जानते होते तो ऐसी दलील नहीं करते । 
हमारे प्रतिपक्षी भूखे रहते हूँ तो हम ही क्यों खायं, ऐसी दलील वे नहीं करते 
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हैं । जानते हैं कि जो खायगा, वह ताकत पायगा । इसका प्रतिपक्षीसे 
कोई सम्बन्ध नहीं है.। एकपक्षी खाना तो मंजूर हैं; लेकिन एकपक्षी सचाई, 
प्रीति, मंजूर नहीं है । इसका क्या अर्थ है ? सामनेवाला जैसा होगा वेसे हम 
बनेंगे, इसका मतलव यही हुआ कि वह जैसा हमें नचायेगा वैसे हम नाचेंगे ४ 
आरम्भ शक्ति या पहल (इनीशिएटिव ) हमने उसके हाथमें सौंप दी । यह 
पुरुषार्थशीन विचार है और उससे एक दुष्टचक्र तैयार होता है । दुर्जेनताका 
एक सिलसिला जारी है । उसको तोड़ना है तो हिम्मत करनी चाहिए 
और निष्ठापूर्वक, परिणामकोँ हिंसोवे. लेंगोये बगर, प्रेम करना चाहिए, 
उदारता रखनी चाहिए । आखिर सत्य, प्रेम और सज्जनता ही भावरूप 
चीजें हैं । असत्यादि अभावरूप हैँ । प्रकाश और अंधकारका यह भगड़ा 
है, उसमें प्रकाशकों डर कैसा ? 

यह है सत्याग्रहकी विचार-सरणी, जैसा कि में समझा हूं । इसीमें 
सबका भला है,. इसलिए इसको सर्वोदयकी विचार-सरणी भी कहते हें । 
गांधीजीकी हत्या हमारे लिए एक चुनौती है । अगर सचाईमें हमारी परम- 
निष्ठा है, उसका अमल हमारे निजी और सामाजिक जीवनमें करनेकी 
वृत्ति हम रखते हैं, तभी इस चुनौतीको हम स्वीकार कर सकते हैं, नहीं तो 
हम-उस चुनौतीको स्वीकार नहीं कर सकते । इतना ही नहीं, वल्कि इच्छा 
न रखते हुए हम उस हत्याकारीके पक्षमें ही दाखिल हो जाते हैं । 

में आशा करता हूं कि गांधीजीकी देहमुक्ति हममें शव्ति-संचार करेगी 
और हम सत्यनिष्ठ जीवन जीकर सर्वोदयकी तैयारीके अधिकारी बनेंगे । 
३० जनवरी १९४९ 
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वीस बरससे मेने कुछ किया है तो सावंजनिक काम ही किया है । जब 
विद्यार्थी अवस्थामें था तव भी मेरी प्रवृत्ति सार्वेजनिक सेवाकी ही थी । यों 
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कह सकते हैं कि जीवनमें मेने सिवा सार्वजनिक सेवाके न कुछ किया है, न 
करनेकी इच्छा ही है। पर मेरा आशय है कि जिस प्रकार सार्वजनिक सेवा 
भीर लोंगोंने की है बसी मेने नहीं की । सबेरे एक भाईने मुझसे पूछा, आप 
कांग्रेसमें नहीं जायंगे क्या ? ” मेने कहा, “में तो कांग्रेसमें कभी नहीं गया । 
सेवाकी मेरी पद्धति और प्रवृत्ति कांग्रेसमें जाना और वहां बहस करना 
नहीं रही है । इसका महत्त्व में जानता हूं सही, पर यह मेरे लिए नहीं है । 
में कांग्रेसकी प्रवृत्तियोंसे अनभिन्न नहीं हूं । विचार करनेवाले भाई तो बहुत 
हैं। में तो उन लोगोंमें हूं जो मूकसेवा करना चाहते हैं । फिर भी मेरी सेवा 
उतनी मूक नहीं हो सकी जितनी कि में चाहता हूं । मेरा सेवाका उद्देश्य 
भव्ति-भाव है। भवित-मावसे ही में सेवा करता हूं और बीस सालसे प्रत्यक्ष 
सेवा कर रहा हूं । प्रचार अभी तक न किया है और न आगे करनेकी 
संभावना ही है । 
मैंने एक सूच-सा वना लिया है, सेवा व्यक्तिकी, भक्ति समाजकी ।” 
क्तिकी भक्तिमें आासक्ति बढ़ती है, इसलिए भक्ति समाजकी करनी' 
चाहिए। सेवा समाजकी' करना चाहें तो कुछ भी नहीं कर सकते । समाज 
तो एक कल्पनामात्र है। कल्पताकी हम सेवा नहीं कर सकते । माताकी 
सेवा करनेवाला लड़का दुनियाभरकी सेवा करता है, यह मेरी धारणा है । 
सेवा प्रत्यक्ष वस्तुकी ही .हो सकती है, भत्रत्यक्ष वस्तुकी नहीं । समाज 
अप्रत्यक्ष, अव्यक्त या निर्युण वस्तु है । सेवा तो वह है जो परमात्मातक 
पहुंचे । आजकल सेवाकी कुछ अनोखो-सी पद्धति देखनेमें आती है । सेवाके 
लिए हम विज्ञालक्षेत्र चाहते हैं । पर अगर असली सेवा करनी है, सेवामय 
बन जाना है, अपनेकों सेवार्में खपा देना है, तो किसी देहातमें चले जाइए । 
मुझसे एक भाईने कहा, 'बुद्धिशाली लोगोंसे आप कहते हैं कि देहातमें 
चले जाइए । विज्ञाल बुद्धिके विस्तारके लिए उतना लंबा-चौड़ा क्षेत्र वहां 
कहां है ?” मेने कहा, “ऊंचाई तो है, अनंत आकाश तो है ? वह लंबा 
सफर नहीं कर सकता । पर ऊंचा सफर तो कर सकता है, गहरा तो जा 
सकता है ?” संत इतने ऊंचे चढ़ते थे कि उसका कोई हिसाव नहीं मिलता । 
कोई बड़े-से-बड़ा विज्ञानवेत्ता भी आाकाश्की ऊंचाई मालूम नहीं कर सकता । 
देहातमें हम लंबा-चौड़ा नहीं, पर ऊंचा सफर कर सकते हैं। वहां ऊंचे-से- 
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. ऊंचे चढ़तेका अवसर है। ऊंची या गहरी: सेवा वहां खूब हो सकती है। 
हमारी वह एकाग्र सेवा प्रयम श्रेणी की सेवा हो जायगी और फलदायक भी 
होगी । । ह ब 

राष्ट्रके सारे प्रश्त देहातके व्यवहारमें आ जाते हैं। जितना समाजशास्त्र 
'राष्ट्रमें है, उतना एक कुटुंवरमें भी आ जाता है, देहातमें तो है ही । समाज- 
शास्त्रके अध्ययनके लिए गांवमें काफी गुंजाइश है । में तो इस विश्वासको 
बुद्धिका अभाव ही मानूंगा कि प्रौढ़. विवाह प्रचलित होनेसे भारतवर्ष 
'सुधर गया और वबाल-विवाहसे विगड़ गया था । प्रौढ़-विवाहमें भी अक्सर 
वैवाहिक आनंद देखने में नहीं आता और वाल-विवाहके भी ऐसे उदाहरण 
देखे ग़ये हैं जिनमें पति-पत्नी सुख-शांतिसे रहते हैं। विवाह-संस्थामें संयमकी 
पवित्र भावना कैसे आये, यह मसला हमने हल कर लिया तो सव कुछ कर 
'लिया। विवाहका उद्देश्य ही यह है। इसी प्रकार हिन्दुस्तानकी राजनीतिका 
“नमूना भी देहातमें पूरा-प्रा मिल जाता है| एक देहातकी भी जनताको 
“हमने आत्म-निर्भर कर दिया तो वहुत वड़ा काम कर दिया । वहांके अर्थ- 
शास्त्रको कुछ व्यवस्थित कर दिया तो बहुत कुछ हो गया । मुझे आशा है 
“कि देहाती भाई-बहनोंके बीचमें रहकर आप उनके साथ एकरस हो जायंगे । 
हां, वहां- जाकर हमें उनके साथ दरिद्वनारायण वनना है, पर बेवकूफ- 
-नारायण' नहीं । अपनी .बुद्धिका उनके लिए उपयोग करना है, निरहंकार 
-वनना है । .हम यह न समझें कि वे सव निरे वेवकूफ ही होते हैं । भारतके 
. 'देहातोंका अनुभव और देशोंकी तरह चंद सदियोंका नहीं, कम-से-कम बीस 
हजार वर्षका है । वहां जो अनुभव है, उससे हमें लाभ उठाना है । ज्ञाच- 
'भंडारकी तरह द्रव्य-भंडार भी वहींसे पैदा करना है और पूरी तरहसे 
“निरहंकार बनकर उसमें प्रवेश करना: है । 

एक प्रइन यह है कि सवर्ण हिंदू समभते हें कि ये सुधारक तो गांवको 
“विग्राड़ रहे हैं, सवर्गोके साथ .हमारा उतना संबंब नहीं जितना कि हरि- 
जनोंके साथ है । सवर्णोंकों अपनी प्रवृत्तिकी ओर खींचने और उनकी 
शंका दूर करनेके विपयमें सोचा क्‍या गया है ? 

अस्पृश्यता-निवारणका काम हमें दो प्रकारसे करना है । एक तो हरि- 
:जनोंकी आथिक अवस्था और उनकी मनोवृत्तिमें सुधार करके और दूसरे 
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(हिंदू-बर्मकी शुद्धि करके, अर्थात्‌ उसको उसके असली रूपमें लाकर । अस्पू- 
अयता माननेवाले सब दुर्जन हैं, यह हम न मानें । वें वन्नानमें हैँ, ऐसा मान 
सकते हैं। बे दुर्जन या दुष्ट बुद्धि नहीं हैं, यह तो उनके विचारोंकी संकीर्णता 
है । प्लेटोने कहा था, सिवा ग्रीक लोगोंके मेरे ग्रंथोंका अध्ययन और 
कोई न करे ।” इसका यह आर्य हुआ कि ग्रीक ही सर्वश्रेष्ठ हैं । मनुप्यकी 
आत्मा व्यापक है, पर व्यापकता उसमें रह ही जाती है । आखिर मनुष्यकी 
आत्मा एक देहके अंदर वसी हुई है । इसलिए सनातनियोंके प्रति खूब 
प्रेमभाव होता चाहिए । हमें उनका विरोध नहीं करना चाहिए । हम तो 
वहां बैठकर चुपचाप सेवा करें। हरिजनोंके साथ-साथ जहां जब अवसर 
मिले, सवर्णोकी भी सेवा करें । एक भाई हरिजनोंका स्पर्श नहीं करता, 
पर वह दयालु हैं । हम उसके पास जाये, उसकी दयालुताका लाभ उठायें । 
उसकी मर्यादाकों समझकर उससे वात करें। थोड़े दिनमें उसका हृदय 
शुद्ध हो जायगा, उसके अंतरका अंबकार दूर हो जायगा । सूर्यकी तरह 
हमारी सेवाका प्रकाश स्वतः पहुंच जायगा । हमारे प्रकाशर्में हमारा विश्वास , 
होना चाहिए । प्रकाश और अंबकारकी लड़ाई तो एक क्षणमें ही खत्म 
हो जाती है । लेकिन तरीका हमारा अहिसाका हो, प्रेमका हो । मेरी 
मर्यादा यह है कि में दरवाजा ढकेलकर बंदर नहीं चला जाऊंगा | में तो 
सूर्यकी किरणोंका अनुकरण कहूँगा । दीवारमें, छप्परमें या किवांडमें 
कहीं जरा-सा भी छिद्र होता है तो किरणें चुपचाप अंदर चली जाती हैँ । 
यही दृष्टि हमें रखनी चाहिए । हममें जो विचार है, वह प्रकाश है, यह 
मानना चाहिए । किसी गुफाका एक लाख वर्षका भी अंधकार एक क्षणमें 
ही प्रकाशसे दूर हो जायगा । लेकिन यह होगा अहिसाके ही तरीकेसे । 
सनातनियोंको गालियां देना तो अहिसाका तरीका नहीं है । हमें मुंहसे खूब 
तौल-तीलकर शब्द निकालने चाहिए । हमारी बाणीकी कटुता यदि चली 
गईं तो उनका हृदय पलट जायगा । ऐसी लड़ाई आजकी नहीं, बहुत पुरानी 
है । संतोका जीवन अपने विरोधियोंके साथ मगड़नेमें ही वीता । पर 
उनके भगड़नेका तरीका प्रेम का था । जिस भगवान्‌ने हमें बुद्धि दी है, उसीने 
हमारे प्रति-पक्षियोंकों भी दी है । आजसे पंद्रह-बीस वर्ष पहले हम भी तो 
उन्हींकी तरह अस्पृश्यता मानते थे । हमारे संतोंने तो आत्मविश्वासके 
५ 
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साथ काम किया है। वाद-विवादमें पड़ना हमांरा काम नहीं । हम तो सेवा 
करते-करते हीं खत्म हो जाय॑ं । हमारे प्रचार-कार्यका सेवा ही विशेष सावन 
है। दूसरोंके दोष बताने और अपने विचार सामने रखनेका मोह हमें छोड़ 
देना चाहिए । मां अपने वच्चेके दोप थोड़े ही वताती है, वह तो उसके ऊपर 
प्रेमकी वर्षा करती है, उसके बाद फिर कहीं दोष वतलाती है । असर 
ऐसी ही प्रेममयी सेवाका होता है। 
पु ><्‌ .. >< र 
* जब हम सेवा करनेका उद्देश्य लेकर देहातमें जाते हैं तव हमें यह नहीं 
सूभता कि कार्यका आरंभ किस प्रकार करना चाहिए। हम शहरोंमें रहवेके 
जादी हो गये हैं । देहातकी सेवा करनेकी इच्छा ही हमारा मूलधन---हमारी 
पूंजी--होती है । अब सवाल यह खड़ा हो जाता है कि इतनी' थोड़ी पूंजीसे 
व्यापार किस तरह शुरू करें | मेरी सलाह तो यह है कि हमें देहातमें जाकर 
व्यक्तियोंकी सेवा करनेकी तरफ अपना ध्यान रखना चाहिए, न कि सारे 
समाजकी तरफं। सारे समाजके समीप पहुंचना संभव ही नहीं है। रणभूमिमें 
लड़नेवाले सिपाहीसे अंगर हम पूछें कि किसके साथ लड़ना है तो वह कहेगा, 
शत्रके साथ ।” लेकिन लड़ते समय वह अपना निशाना किसी एक ही 
व्यक्तिपर लगाता है। ठीक इसी प्रकार हमें भी सेवानकार्य करना होगा । 
समंज अव्यक्त है, परंतु व्यक्ति व्यक्त और स्पष्ट है। उसकी सेवा हम कर 
सकते हैँ । डाक्टरके पास जितने रोगी जाते हैं, उन सवको वह दवा देता है 
मगर हरएक रोगीका वह खयाल नहीं रखता। प्रोफेसर सारे क्लासको पढ़ाता 
है, पर हरएक विद्यार्थीका वह ध्यान नहीं रखता । ऐसी सेवासे वहुत लाभ 
नहीं हो सकता । यह डाक्टर जब कुछ रोगियोंके व्यक्तिगत संपकंमें आयेगा, 
या प्रोफेसर जब कुछ चुने हुए विद्याथियोंपर ही विद्येष ध्यान देगा, तभी 
वास्तविक लाभ हो सकेगा । हां, इतना खयाल हमें जरूर रखना होगा कि 
व्यक्तियोंकी सेवा करनेमें अन्य व्यक्तियोंकी हिसा, नाश या हानि न हो । 
देहातमें जाकर इस तरह अगर कोई कार्यकर्ता सिर्फ पच्चीस व्यक्तियोंकी 
ही सेवा कर सका, तो समझना चाहिए कि उसने काफी काम कर लिया । 
ग्राम-जीवनमें प्रवेश करनेका यही चुलभ तथा सफल मार्ग है। में यह अनुभव 
कर रहा हूं कि जिन्होंने मेरी व्यक्तिगत सेवाकी है, उन्होंवे मेरे जीवन- 
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पर अधिक प्रभाव डाला है। वापूजीके लेख मुझे कम ही याद आते हैं; 
लेकिन उनके हाथका परोसा हुआ भोजन मुझे सदा याद जाता है । और में 
मानता हूं कि उससे मेरे जीवनमें बहुत परिवतंन हुआ है । यह है व्यक्तिगत 
सेवाका प्रभाव । व्यक्तियोंकी सेवार्मे ,समाज-सेवाका निपेब नहीं है । 
समाज गीताकी भापामें अनिर्देश्य है, निर्गुण है ओर व्यक्ति संगुण. और 


साकार, अतः व्यक्तिकी सेवा करना आसान है | 
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हमें देहातियोंके सामने ग्रामसेवाकी कल्पना रखनी चाहिए, न कि राप्ट्र- 
धर्मकी । उनके सामने राप्ट्र-वर्मकी बातें करनेसे लाभ न होगा । ग्राम- 
धर्म उनके लिए जितना स्वाभाविक और सहज है, उतना राष्ट्र-बर्म नहीं । 
इसलिए हमें उनके सामने ग्राम-धर्म ही रखना चाहिए, राप्ट्र-धर्म नहीं । 
ग्राम-चर्म सगुण, साकार और प्रत्यक्ष होता.है; राष्ट्र-धर्म निर्गुण, निराकार 
ओर परोक्ष होता है। वच्चेके लिए त्याग करना मांको सिखाना नहीं पड़ता । 
आपसके भगड़े मिटाना, गांवकी सफाई तथा स्वास्थ्यका ध्यान रखना, 
आयात-निर्यातकी वस्तुओं और ग्रामके पुराने उद्योगोंकी जांच करना, नये 
उद्योग खोज निकालना, इत्यादि गांवके जीवन-व्यवहारसे संबंब रखनेवाली' 
हरएक वात ग्राम-बर्ममें आ जाती है। पुरानी पंचायत-पद्धति नष्ट हो जानेसे 
देहातकी वड़ी हानि हुईं है । भगड़े निवटानेमें पंचायतका वहुत उपयोग 
होता था | असेंवलीके चुनावसे हमें यह अनुभव हुआ है कि देहातियोंको 
राष्ट्र-चर्मे समकाना कितना कठिन है । सरदार वललभभाई भौर पंडित 
मालवीयजीके वीच मतभेद हो गया, अव इसमें वेचारा देहाती समभे तो क्या 
समर । उसके मनमें दोनों ही नेता समानरूपसे पूज्य हें । वह किसे माने 
और किसे छोड़े ? इसलिए ग्राम-सेवामें हमें ग्राम-धर्म ही अपने सामने 
रखना चाहिए | वैदिक ऋषियों-की भांति हमारी भी प्रार्थना यही 
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होनी चाहिए कि “प्रामे अस्मिन्‌ अनातुरम”--हमारे ग्राममें बीमारी 
नहो। 

अगली बात जो में कहना चाहता हूं वह है सेवकके रहन-सहनके 
संवंधकी । सेवककी आवश्यकताएं देहातियोंसे कुछ अधिक होनेपर भी वह 
ग्राम-सेवा कर सकता है। लेकित उसकी वे आवश्यकताएं विजातीय नहीं, 
सजातीय होनी चाहिए । किसी सेवकको दूधकी आवश्यकता है, दूधके बिना 
उसका काम नहीं चल सकता, और देहातियोंको तो घी-दूध आजकल नसीब 
नहीं होता, तो भी देहातमें रहकर वह दूध ले सकता है; क्योंकि दूध सजातीय 
अर्थात्‌ देहातमें पैदा होनेवाली चीज है। कितु सुगंधित साबुन देहातमें पैदा 
होनेवाली चीज नहीं है। इसलिए सावुनको विजातीय आवश्यकता समझना 
चाहिए और सेवकको उसका उपयोग नहीं करना चाहिए । कपड़े साफ 
रखनेकी वात लीजिए । देहाती लोग अपने कपड़े मैले रखते हैं, लेकिन सेवकको 
तो उन्हें कपड़े साफ रखनेके लिए समभझाना चाहिए । इसके लिए वाहरसे 
सावुन मंगाना और उसका प्रचार करना में ठीक नहीं समभता । देहातमें 
कपड़े साफ रखनेके लिए जो साधन उपलब्ध हैं या हो सकते हैं, उन्हींका 
उपयोग करके कपड़े साफ रखना और लोगोंको उसके विषयों समभझाना 
सेवकका धर्म.हो जाता है। देहातमें उपलब्ध होनेवाले साधनोंसे ही जीवनकी 
आवश्यकताओं की पूत्ति करवेकी ओर उसकी हमेशा दृष्टि रहनी चाहिए । 
सजातीर्य॑ वस्तुका उपयोग करनेमें भी सेवककोी विवेक और संयमकी 
आवश्यकता तो रहती ही है। अखवारका शौक देहातमें पूरा न हो 
सकेगा । 

खादी-प्रचारके कार्यमें अभीतक चरखेका ही उपयोग हुआ है । एक 
लाखके इनामवाले चरखेकी अभी खोज हो रही है । में उसे एक लाखका 
चरखा कहता हूं । लेकिन मेरे पास तो एक सवा लाखका चरखा है और 
वह है तकली | में सचमुच ही उसे सवा लाखका चरखा मानता हूं । खादी- 
उत्पत्तिके लिए चरखा उत्तम है, लेकिन सार्वजनिक वस्त्रे-स्वावलंवनके लिए - 
तकली ही उपयुक्‍त है । नदीका पाट चाहे कितना ही वड़ा क्यों न हों, वह 
वर्षाका काम नहीं दे सकता । नदीका उपयोग तो नदीके तटपर रहनेवाले 
ही कर सकते हैं, पर वर्षा सवके लिए है । तकली वर्षाके समान है। जहां 
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कहीं वह चलेगी वहां वस्त्र-स्वावलंवनका कार्य अच्छी तरह चलेगा । मुझसे 
विहारके एक भाई कहते थे कि वहां मजदूरीके लिए भी तकलीका उपयोग हो 
रहा है। तकलीपर कातनेवालोंको वहां हफ्तेमें तीन-चार पैसे मिल जाते हें, 
लेकिन उनके कातनेकी जो गति है, वह तीन या चार गुनीतक वढ़ सकती है। 
गति बढ़ानेसे मजदरी भी तीन या चार या पांच गुनीतक मिल सकेगी । यह 
कोई मामूली वात नहीं है। हमारे देशमें एक व्यक्तिको १४-१५ गज कपड़ा 
चाहिए। इसके लिए प्रतिदिन सिर्फ एक सौ तार कातनेकी जरूरत हैं। यह 
काम तकलीपर आध घंटेमें हो सकता है । चरखा विगड़ता भी रहता है, 
पर तकली तो हमेशा हीं आपकी सेवामें हाजिर रहती है । इसीलिए में 
उसे सवा लाखका चरखा मानता हूं । 
देहातमें सफाईका काम करनेवाले सेवक कहते हैं कि कई दिनतक यह 
काम करते रहनेपर भी देहाती लोग हमारा साथ नहीं देते । यह शिकायत 
टीक नहीं । स्व-बर्म समझकर ही अगर हम यह काम करेंगे तो अकेले 
रह जानेपर भी हमें उसका दुःख न होगा । सूर्य अकेला ही होता है न ? 
यह मेरा काम है । दूसरे करें या न करें, मुझे तो अपना काम करना ही 
चाहिए---यह समभकर जो सेवक कार्यारेंभ करेगा उसको सिहावलोकन 
करनेकी यानी यह देखनेकी कि मेरे पीछे मददके लिए कोई और है या नहीं, 
आवश्यकता ही न रहेगी । सफाई-संवंधी सेवा है ही ऐसी चीज कि वह 
व्यक्तियोंकी अपेक्षा समाजकी ही अधिकतया होगी और होनी चाहिए । 
परंतु सेवककी दृष्टि यह होनी चाहिए कि अन्य लोग अपनी जिम्मेदारी 
नहीं समझते, इसलिए उसे पूरा करना उसका कतंव्य हो जाता है। उसमें 
सेवकका स्वार्थ भी है; क्योंकि मार्गकी गंदगीका असर उसके स्वास्थ्यपर 
भी अवश्य पड़ता है 
ओऔपधि-वितरणमें एक वातका हमेशा खयाल रखना चाहिए कि हम 
अपने कार्यसे देहातियोंको पंगु तो नहीं वना रहे हें ॥ उनको तो स्वावलंबी 
बनाना है। उनको स्वाभाविक तथा संयमशील जीवन और नै प्ग्रिक उपचार 
सिखाने चाहिए । रोगकी दवाइयां देचेकी अपेक्षा हमें ऐसा जतन करना 
चाहिए कि रोग होने हो न पावें । यह काम देहातियोंकों अच्छी और 
स्वच्छ आदतें सिखानेसे ही हो सकता है । 
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हमारा यह देश वहुत बड़ा है । इसमें सात लाख देहात हैँ । हमारे 
देशमें शहर वहुत थोड़े हैं। अगर औसत निकाला जाय तो दसमें एक आदमी 
शहरमें रहता है और नौ देहातमें रहते हैं । पेंतीस करोड़ लोगोंमेंसे ज्यादा- 
से-ज्यादा चार करोड़ शहरोंमें रहते हैं । इकतीस करोड़ देहातमें रहते हैं । 
लेकिन इन इकतीस करोड़का ध्यान शहरोंकी तरफ लगा रहता है। पहले 
ऐसा नहीं था । देहात मुहताज होकर शहरोंका मुंह नहीं ताकते थे | लेकिन 
आज सारी स्थिति वदल गई है। 

आज. किसानके दो ईश्वर हो गये हैं । आजतक एक ही ईश्वर था । 
किसान आकाशकी तरफ देखता था--पानी बरसानेवाले ईश्वरकी तरफ 
देखता था । लेकिन आज चीजोंके भाव ठहरानेवाले देवताकी तरफ देखना 
पड़ता है। इसीको आस्मानी-सुलतानी कहते हूँ। आस्मान भी रक्षा करे 
और सुलतान भी हिफाजत करे । परमात्मा खूब फसल दे और शहर भरपूर 
भाव दे । इस तरह इन देवताओंको---एक आकाशका और दूसरा अमे- 
रिकाका--किसानको पूजना पड़ता है। लेकिन ऐसे दो-दो भगवान काम 
नहीं आयंगे । गांधी कहते हैँ, ऊपरवाले ईश्वरको वनाये रक्खो और इस दूसरे 
देवताको छोड़ो । एक ईश्वर वस है । 

अब इस दूसरे देवताकी, याने शहरिये भगवानकी, भक्तिसे छुटकारा 
पानेका उपाय में तुम लोगोंकों बतलाता हुं । हमारे गांवकी सारी लक्ष्मी 
यहांसे उठकर शहरोंमें चली जाती है । अपने पीहरसे चल वसती है । इस 
ग्राम-लक्ष्मीके पैर गांवमें नहीं ठहरते । वह शहरकी तरफ दौड़ती है । पहाड़पर 
पानी भरपूर वरसता है; लेकिन वह वहां कव ठहरता है। वह चारों 
तरफ भाग निकलता हैं। पहाड़ वेचारा कोरा-का-कोरा, नंग-घड़ंग, गंजा- 
चूचा, खड़ा-का-खड़ा, रह जाता है । देहातकी लक्ष्मी इसी तरह चारों 
दिज्ञाओंमें भाग खड़ी होती है। शहरोंकी तरफ वेतहाशा दोड़ती है । अगर 
हम उसे रोक सके तो हमारे गांव सुखी होंगे । 
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यह देहाती लक्ष्मी कौन-कौन से रास्तोंसे भागती है, सो देखों । उन 
रास्तोंकों वंद कर दो | तव वह रुकी रहेगी । उसके भागनेका पहला रास्ता 
बाजार है, दूसरा जझादी-व्याह, तीसरा साहुकार, चौथा सरकार और 
पांचवां व्यसन। इन पांचों रास्तोंकों बंद करना झुरू करें। 

सबसे पहले व्याह-शादीकी वात लीजिए। तुम लोग व्याह-आादीमें 
कोई कम पैसा खर्च नहीं करते । उसके लिए कर्ज भी करते हो । लड़की बड़ी 
हो जाती है, अपने ससुरालमें जाकर गिरस्ती करने लगती है । लेकिन झ्ादीके 
ऋणसे उसके मां-वाप मुक्त, नहीं होते। यह रास्ता कैसे मूंदा जाय, सो 
चताता हूं । तुम कहोगे, खर्चेमें कतर-व्योंत करो । भोज न दो, समारोहकी 
क्या जरूरत हैं ? वर्ग रा-वर्ग रा । यह ठीक नहीं । समारोह खूब करो। 
ठाठवाठमें कमी नहीं होनी चाहिए । लेकिन में अपनी पद्धतिसे कम खर्चमें 
पहलेसे भी ज्यादा ठाठ-वाट तुम्हें देता हूं । 

लड़के-लड़कीकी शादी मां-बाप ठीक कर। लेकिन वहां उनका 
काम खत्म हो जाना चाहिए | जझादी करना, समारोह करना, यह सारा 
काम गांवका होगा। मां-वाप झादीमें एक पाई भी खर्चे नहीं करेंगे। 
जो करेंगे उनको जुर्मना होगा, ऐसा कायदा गांववालोंकों बना लेना 
चाहिए । 

लड़के जितने अपने मां-वापके हैं, उतने ही समाजक भी हैं। मां-वापके 
मर जानेपर क्या वे घूरपर फेंक दिये जाते हैं? गांव उन्हें सम्हालता है, 
मदद करता है । शादी भी करेंगा। आप इस रास्तेपर जाकर देखिए । 
प्रयोग कीजिए । साहुकारका ऋण कम होता है या नहीं, देखिए। आपका 
कर्ज घटेगा। झगड़े कम होंगे। सहयोग और आत्मीयता बढ़ेगी । 

दूसरा रास्ता वाजारका है । तुम देहाती लोग कपास बोते हो । लेकिन 
सारा-का-सारा बेच देते हो । फिर बुवाईके वक्‍त विनौले शहरसे मोल 
लाते हो, कपास यहां पैदा करते हो । उसे वाहर बेचकर बाहर से कपड़ा 
खरीद लाते हो। गन्ना यहां पैदा करते हो । उसे वचकर शक्कर वाहरसे 
लाते हो। गांवमें मूंगफली, तिल्‍ली और अलसी होती है। लेकिन तेल 
शहरकी तेल-मिलसे लाते हो । अब इतना ही वाकी रह गया है कि यहांसे 
अनाज भेजकर रोटियां बंबईसे मंगाओ । तुम्हें तो वैल भी वाहरसे 
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लाने पड़ते हें। इस तरह सारी चीज वाहरसे लाओआगे तो कंसे पार 
पाओगे । 2० 
वाजारमें क्यों जाना पड़ता है ? जिन चीजोंकी जरूरत होती 

भरसक गांवमें ही वतानेका निश्चय करो। स्वराज्य माने स्वदेशका राज्य,.. 
अपने गांवका राज्य । घर जानेपर तुम लोग सोचो कि अपने गांवमें क्या-क्या 
वना सकते हो। देखो, तुम्हें कौन-कौन-सी चीजें चाहिए । तुम्हारी खेतीके 
लिए बढ़िया बल चाहिए । उन्हें मोल कहांतक लोगे ? तुम्हें वढ़िया वैल 
यहीं गांवमें पैदा करने चाहिए । गायोंका अच्छी तरह पालन करो । एक-दो 
बढ़िया सांड उनमें रखो। वाकीके सवको वधिया करो। इससे गायोंकी 
नस्ल सुधरेगी। अच्छे वैल मिलेंगे। वैलोंके लिए वागडोर, नथनी' वगरा 
चाहिए । गांवक सन, पटुआ वगैरासे यहीं वना लो। तुम्हें कपड़ेकी जरूरत 
है, उसे भी यहीं वनाना चाहिए । गांवमें वुनकर न हो तो दो लड़कोंको सिखा 
लाओ । हरएकको अपने घरमें कातना चाहिए । उतना समय जरूर मिल 
जायगा । मूंगफली गांवमें ही होती है । यहीं घानी शुरू करो, तो यहीं ताजा 
तेल मिलेगा। गन्ना गांवमें होता है। उसका गुड़ वनाओ। शकक्‍्करकी” 
बिल्कुल जरूरत नहीं है। गूड़ गरम होता है, लेकिन पानीमें मिलानेसे ठंडा 
हो जाता है। गुड़में स्वास्थ्यके लिए पोषक द्रव्य हैँ। गुड़ ववाओ। खोई 
जलानेके काम आयेगी । गांवके चमारसे ही जूते वनवाओ । इस तरह गांवमें' 
ही सारी चीजें वननी चाहिए । पुराने जमानेमें हमारे गांव ऐसे स्वावलंवी 
थे। उन्हें सच्चा स्वराज्य प्राप्त था | 

: गांवका ही अनाज, गांवका ही कपड़ा, गांवका ही गुड़, गांवका ही तेल, 
गांवकेही जूते, गांवक ही ढोर, गांवके ही वैल, गांवका ही घरका पिसा 
आटा--इस रवैयेको अपनाओ । फिर देखो, तुम्हारे गांव कैसे लहलहाते हैं ? 
तुम कहोगे---यह महंगा पड़ेगा । यह केवल कल्पना हूँ । में एक उदाहरणसे 
समभाता हूं । मान लो, तुम्हारे गांवमें एक रंगरेज है, एक बुनकर है, एक 
तेली है, एक चमार है । आज चमार क्या करता है ? वह कहता है, में तेलीसे 
तेल नहीं लूंगा । वह महंगा पड़ता है ।” तेली क्या कहता है ? “गांवके चमारका 
बनाया हुआ जूता महंगा है। में शहरमें जूता खरीदूंगा ।” वुनकर कहता 
है---“में गांवका सूत नहीं लूंगा । पुततीघरका अच्छा होता है ।” -किसानः 
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चट-से सव हो जायगा । फिर तुम ही चीजोंके दाम ठहराओगे। तेली तेल 
किस भाव वेचे, चमार जूता कितनेमें वना दे, वुनकरकी बुनाई क्या हो ?--- 
सव-कुछ तुम तय करोगे। जब सभी एक-दूसरेकी चीजें खरीदने लगेंगे 
तो सब सस्ता-ही-सस्ता होगा। सस्ता” और महंगा' ये शब्द ही नहीं 
रहेंगे । 

बतलाओ, तुम्हारे यहां क्या-क्या नहीं हो सकता ? एक नमक नहीं हो 
सकता। ठीक, नमक लाओं वाजारसे। दो, मिट्टीका तेल। दरअसल तो 
मिट्टीके तेल की जरूरत नहीं होनी चाहिए । परंतु उसके विना काम ही नहीं 
चलता हो तो खरीदो । तीसरी चीज, मसाले । मिर्च तो यहां होती ही है। - 
दरअसल तो मिर्च भी बंद कर देती चाहिए । मिर्चकी शरीरकों जरूरत नहीं 
है। दियासलाई खरीदनी पड़ेगी | कुछ औजार खरीदने पड़ेंगे । दूसरा कोई 
चारा नहीं है। ये चीजें खरीदों । मिद्दीका तेल बीरे-बीरे कम करो | उसके 
चदले अंडी का तेल काममें लाओो। 

परंतु इसके सिवा वाकी सारी चीजें गांवमें ही बनाओ खादी गांवमें 
वननी चाहिए । खादीक कपड़ेंके लिए सूतके वटन भी यहीं बन सकते हैँ । 
उन दूसरे वटनोंकी क्या जरूरत है? अगर छातीपर वे बटन न हो तो कया 
आाण छुटपटायंगे ? ऐसी वात तो नहीं है । तो फिर उन्हें फेंक दो । इस कंठीकी 
वया जरूरत है ? उसके बिना चल नहीं सकता ? ऐसी अनावश्यक चीजें 
गांवमें लाओगे तो ये कंठियां पैरोंकी जंजीरकी तरह जकड़ेंगी या फांसीकी 
रस्सीकी तरह गला घोंट देंगी । वाहरसे ऐसी कंठियां लाकर अपने शरीरको 
मत सजाओ | भगवान्‌ श्रीकृष्ण कैसे सजता था ? वह क्या वाहरसे कंठियां 
लाता था ? वृन्दावनमें मोरोंके जो पंख गिर जाते थे, उन्हींसे वह अपना 
चरीर सजाता था। पंख उखाड़कर नहीं लाता था। वह मोरके पंखसे 
सजता था। सो क्या सिड़ी हो गया था ? क्‍या पागल हो गया था? 
“मेरे गांवक मोर हैं, उनके पंखोंसे में अपने दरीरकों सजाऊं तो कोई हर्ज 
नहीं है। उसमें उन मोरोंकी पूजा भी है”--ऐसी भावनासे वह मोरमुंकुट 
लगाता था। और गलेमें क्या पहनता था? वनमाला। मेरी यमुनाके 
चीरके फूल--वे सवको मिलते हैं । गरीबोंको मिलते हैं, अमीरोंको मिलते 
हैं। वह स्वदेशी वनमाला, देहातकी वनमाला, गलेमें पहनता था। और 


२० . जीवन ओर शिक्षण 


वंबईसें क्या दशा होगी ? सव कोई कहेंगे, 'पानीका बंवा जायगा, मुझे 
अपना काम है।” इसीलिए एक कविने कहा है--“गांवोंको ईश्वर बनाता 
हैं और शहरोंको मनुष्य ।” ह - 

हमारे वाप-दादा गांवोंमें रहते थे। आज तो हर कोई शहरमें जाता 
है। वहां क्या धरा है ? पीले पत्थर हैं और धूल है। यथार्थ लक्ष्मी देहातमें 
है। पेड़ोंमें फल लगते हेँ। खेतोंमें गेहूँ होता है, गन्ना होता है। यही सच्ची 
लक्ष्मी है। यह सच्ची लक्ष्मी वेचकर सफेद या पीले पत्थर मत लो | तुम 
शहर जाकर वहांसे सस्ती चीजें लाते हो । लेकिव सभी ऐसा करने लगें, तो 
देहात वीरान दिखाई देंगे। अगर देहातोंको सुखी देखना है, तो शहरके 
बाजारको छोड़ो | गांवकी चीजें खरीदो | जो चीज गांवमें वन ही न सकती 
हो, वह अलवत्ते वाहरसे लाओ। वाहरसे लानेमें भी, अगर वह दूसरे गांवमें 
होती हो, तो वहांसे लाओ । मान लो, यहां चूड़ियां नहीं होतीं, तो सोनगी रसे . 
लाओ | यहां अच्छे लोटे नहीं वनते, तो सोनगीरसे लो | यहां रंगरेज न हो, 
तो मालपुरसे रंगाकर मंगाओ । मालपुरका रंगरेज तुम्हारे यहांसे गुड़ लेकर 
जायगा, तुम उसके यहांसे कपड़े रंगवाओ । तुम्हारे गांवमें जो चीजें न 
वनती हों, उनके लिए दूसरे गांव खोजो । शहरमें कोई चीज खरीदने जाओ 
तो पहले यह सवाल पूछो कि क्या यह चीज देहातमें वनी है ?--हाथकी 
बनी हुईं है ? पहले उन चीजों को पसंद करो । जहांतक हो सके, यंत्रोंसे 
वना हुआ झहरका माल निषिद्ध मानों। 

तुम्हारी ग्राम-पंचायतोंको यह काम अपने जिम्मे लेना चाहिए। गांवके 
भगड़े-टंटे दूर करनेका काम तो पंचायतोंका है ही; लेकिन गांवसें कौन-कौन 
सी चीजें वाहर जाती हैं, कौन-कौन-सी वाहरसे आती हैं, इसका ध्यान भी 
पंचायतको रखना चाहिए । नाका वनाकर फेहरिस्त वनानी चाहिए । वादमें, 
वे चीजें वाहरसे क्‍यों आती हैं, इसकी जांच-पड़ताल करके उन्हें गांवमें ही 
चनवानेकी कोशिश करनी चाहिए। वुनकर नहीं है? दूसरे गांवको दो 
लड़के सीखनेके लिए भेज देंगे । हरएकको यह संकल्प कर लेना चाहिए कि 
गांवकी ही चीज खरीदूंगा । जो चीज मेरे गांवमें न वनती हो, उसे वहीं 
चनवानेकी कोशिश करूंगा। गांवक नेताओंको इसकी तरफ ध्यान देना 
चाहिए । कैसे होगा ? क्या होगा ?---त कहो । उठो, काम शुरू कर दो । 
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गोपाबालोंके साथ, खेलते थे। ब्रजकिशोर उत्तका प्यारा नाम था। 
ज्ोपाल' उनका प्यारा नाम था। उन्होंने गोकुलमें असीम आनंद और 
सुख पैदा किया। 

गोकुलका सुख असीम था। ऐसे गोकुलके अन्नके चार कणोंके लिए 
देवता तरसते थे । प्रेममस्त गोपालवाल जब भोजन करके दही और गोपाल 
कलेवा' खाकर यमुनाके जलमें हाथ धोने जाते थे, तब देवता मछली वनकर 
वे जूठे अन्नकण खाते थे। उनके स्वर्गमें वह प्रेम था क्या ? उन देवताओंको 
पैसेकी कमी नहीं थी । लेकिन उनके पास प्रेम नहीं था | हमारे शहर आपके 
स्वर्ग है न? जरे भाई, वहां प्रेम नहीं है। वहां भोग है, पैसे हैं; परंतु आनंद 
नहीं है। अपने गावोंको मोकुलके समाव वनाओ | तब वे शहरके नगरसेठ 
तुम्हारे गांवकी नमक-रोटीके लिए लालायित होकर दौड़ते आयेंगे। हमें 
देहातोंकों हराभरा गोकुल बनाना है--स्वाश्रयी, स्वावलंबी, आरोग्य- 
संपन्न, उद्योगशील, प्रेमल। ईखका कोल्हू चल रहा है, चरखा चल रहा 
हैं, धुनिया धुन रहा है, तेलेका कोल्ड चूंचरं वॉले रहा है, कुंएपर मोट 
चल रही है, चमार जूता वना रहा है, गोपाल गायें चरा रहा है, भौर बंशी 
चजा रहा है--ऐसा गांव बनने दो । अपनी गलतीसे हमने गांवोंको मरघट 
बताया । आइए, अब फिर उसको गोकुल वबनायें। 

कागज एरंडोलका खरीदो | दंतमंजन राखका वनाओ।। ब्रश दतौनके 
वनाओ | विदेशी काग्रजकी भंडियां और पताकाएं हमें नहीं चाहिए । अपने 
गांविक पेड़ोंके पल्लव--प्राम-पल्लव--लो । उनके तोरण और बंदनवार 
बनाओ गांवके पेड़ोंका अपमान क्यों करते हो? वाहरसे चीजें लाकर 
चंदनवार लगाओगे तो गांवक दरख्त रूडेंगे। वे समारोहमें हाथ बंटाना 
चाहते हैं । उतके कोपल लाओ। हमारे घामिक मंगल-उत्सवोंके लिए क्या 
कागजके तोरण विहित हैं। आमके शुभ पल्‍लव चाहिए और घड़ा चाहिए। 
कलश चाहिए। सो क्या टिनिपॉटका होगा ? वह पवित्र कलश मिट्टीका 
ही चाहिए। तुम्हारे गांवके कुम्हारका बनाया हुआ चाहिए । देखो, हमारे 
पूर्वजोंने गांवकी चीजोंकी कैसी महिमा बढ़ाई है। उस दृष्टिकों अपनाओ। 
सारा नूर पलट जायया । इधर-उधर दूसरी ही दुनिया दिखाई देने लगेगी। 
समृद्धि और आनंद दिखाई देने लगेंगे। 
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वजाता क्‍या था? मुरली। देहातके वांसकी -वांसुरी--वह अलगोजा। 
यही उसका वाद्य था। 

हमारे एक मित्र जर्मनी गये थे। वह वहांका एक प्रसंग सुनाते थे ॥ 

हम सब विद्यार्थी इकट्ठे हुए थे। फ्रांसीसी, जर्मन, अंग्रेज, जापानी, 

रूसी, सव एक साथ बेठे थे | सबने अपने-अपने देशकक राष्ट्रीय वाद्य वजाकर 
दिखाये । फ्रांसीसियोंने वायोलिन वजाया, अंग्रेजोंने अपना वाद्य वजाया । 
मुभसे कहा गया, तुम हिंदुस्तानी वाद्य सुताओ ।' में चुपचाप बैठा रहा। 
वे मुभसे पूछने लगे, तुम्हारा भारतीय वाद्य कौनसा है ?' में उन्हें बता 
नहीं सका। ” 

मेंने तुरंत अपने उस मित्रसे कहा, “अजी, हमारा राष्ट्रीय वाद्य वांसुरी 
है। लाखों गांवोंमें वह पाई जाती है। सीधी सादी और मीठी | कृष्ण 
भगवान्‌ने उसे पुनीत किया है ।.एक वांसकी नली ले ली, उसमें छेद वना 
लिये। बस, वाद्य तैयार हो गया।” 

ऐसा वाद्य श्रीकृष्ण वजाता था। वह गोकुलका स्वदेशी देहाती वाद्य: 
था। अच्छा, श्रीकृष्ण खाता क्या था ? वाहरकी चीनी लाकर खाता था ? 
वह अपने ग्रोकुलकी मक्खन-मलाई खाता था। दूसरोंको खाना सिखाता 
था। सवालिनें गोकुलकी यह लक्ष्मी मथुराको ले जाती थीं। परंतु गांवकी 
इस अन्नपूर्णाको कन्हैया बाहर नहीं जाने देता था। वह उसे लूटकर सवको: 
बांट देता था। सारे गोकुलके वालक उसने हृष्ट-पुष्ट किये। जिन्होंने 
गोकुलपर चढ़ाई की, उन्तके दांत उसने अपने मित्रोंकी मददसे खट्टे किये । 
गोकुलमें रहकर भी वह क्या करता था ? गायें चराता था। उसने दावानल 
निगल लिया, याने क्‍या किया ? देहातोंकों जलानेवाले लड़ाई-भगड़ोंका 
: खातमा किया। सब लड़कोंको इकट्ठा किया। प्रेम वढ़ाया। इस तरह यह 
“ श्रीकृष्ण गोपालक्ृष्ण है। वह तुम्हारे गांवका आदर्श है। गोपालक्ृष्ण ने 
गांवोंका वेभव बढ़ाया, गांवोंकी सेवा की, गांवोंपर प्रेम किया, गांवके 
पशु-पक्षी, गांवकी नदी, गांवका गोवर्धन पर्वत--इनस सवपर उसने प्रम 
किया। गांव ही उसका देवता रहा। आगे चलकर वह ह्वारिकाधीश वने । 
लेकिन फिर भी गोकुलमें आते थे, फिर गाय चराते थे, गोवरमें हाथ डालते: 
थे, गोशाला बुहारते थे, वनमाला पहनते थे, बंसी वजाते थे, लड़कोंके साथ, 
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चौथी वात साहकारकी है। तुम ही अपने घर कपास लोढ़कर बीजके 
लायक विनौले संभालकर रख लोगे, घरमें ही कपड़ा बना लोगे, मूगफला, 
अलसी घरमें रखकर यांवक कोल्हसे तेल निकलवा लोगे, अदालत-इजलासम 
जाना बन्द कर दोगे, गांवमेंही सारे कगड़े तव कर लोगे और मेरे वतलाये 
ढंगसे व्याह-शादियां करोगे तो साहुकारकी जरूरत बहुत कम पड़ेंगी। 
लेकिन तिसपर भी सभी लोग साहुकारके पाशसे छुटकारा नहीं पायंगे। . 
कर्जदार फिर भी रहेंगे। लेकिन कर्जकी तादाद कम हो जायगी। 

तुम्हारी कर्जदारीका सवाल स्वराज्यक विना पूरी तरह हल नहीं होगा । 
स्वराज्यमें सवके हिसाव जांचे जाय॑ंगे । जिस साहुकारकों मूलधनके वरावर 
व्याज मिल चुका होगा, उसका कर्ज अदा हो चुका, ऐसा घोषित किया 
जायगा। जिस साहुकारका मूलधन भी न मिला होगा, सुदकके रूपमें भी 
न मिला होगा, उससे समझौता करेंगे । इसी तरहके उपायर्स वह सवाल हल 
करना होगा । तटस्थ पंच मुकरंर करके तहकीकातके वाद जो उचित होगा, 
किया जायगा | तवतक आजकी वतलाये उपायोंसे काम लेना चाहिए और 
धीरे-धीरे साहुकारसे दूर रहनेकी कोशिश करनी चाहिए। परन्तु कर्ज 
चुकानेके फेरमें वाल-वच्चोंकी उपेक्षा न करो। वच्चोंकों दूध-बी दो। 
भरपूर भोजन दो। लड़के सारे समाजके हैं। में अपने साहुकारसे कहूंगा, 
“में अपने बच्चोंको थोड़ा दूध दूं? उन्हें दूधकी जरूरत है। “बच्चे जितने 
मेरे हैँ, उतने ही साहुकारके भी हँ। वे सारे देशके हैं। लड़कोंको देनेमें 
तुम साहुकारकों ही देते हो। इसलिए पहले भरपेट खाओ, वालवच्चोंको 
खिलाओ। धरकी जरूरतें पूरी होतेपर कुछ बकाया रहे, तो जाकर दे.दो । 
कर्ज तो देना ही है। खा-पीकर देना है। भोग-विलासके वाद नहीं । कुछ 
वचा तो ला दूंगा--साहुकारसे कह दो । 

इस तरह चार वातें बतलाईं। गांवकी लक्ष्मीके वाहर जानेके चार 
दरवाजे बताये और उन्हें वन्द करनेके उपायोंकी दिशा भी बताई। क्षय 
पांचवीं वात सरकार है। यह सरकार कंसे वन्द की जाय ? तुम अपनी चीजें 
वनाने लगो, अपने गांवमें चनाने लगो, तो सरकार अपने आप सीधी हो 
जायगी। सरकार यहां क्यों रहती है? विलायतका माल आसानीसे 
तुम वेवकूफोंके हाथ विक सकता है, इसलिए। कल वृद्धिमान बनकर 
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कोई दिन भर फू-फ्‌ वीड़ी फूंकते रहते हैं । कहते हैँ, “बीड़ियां तो घरकी 
ही हैं।.वे वाहरसे नहीं आती ।” अरे भाई, जहर अगर घरका हो तो क्या 
खा लोगे ? घरका जहर खाकर पूरी सोलह आने स्वदेशी मृत्युको स्वीकार 
करोगे ? जहर चाहे. घरका हो या.-वाहरका, त्याज्य ही है। उसी तरह 
सभी व्यसन बुरे हें। उन सबको छोड़ना चाहिए। वे प्राणघातक हैं। 
शरावके वारेमें कहोगे तो. पहले महाराष्ट्रमें शराव नहीं थी। महराष्ट्रका 
पहला गवर्नर एलफिस्टन साहब था। उसने महाराष्ट्रका इतिहास लिखा 
है। उसमें वह कहता है-- पेशवोंके राजमें शरावसे आमदनी नहीं थी। * 
लेकिन आज:तो गांव-गांवमें पियक्कड़ हैं। सरकार उलदे उन्हें सुभीता, कर 
देती है। लेकिन सरकार सुविधा कर देती है, इसलिए क्या हम शराब 
पीयें ?. हिंदुस्तानमें दो मुख्य धर्म हँ---हिंदू-धर्मं और इस्लाम्‌ | इन दोनों 
धर्मोमें शराव. पीना महान पाप साना गया हैँ। इस्लासमें शराव हराम 
है। हिंदू-धर्ममें शरावकी गिनती पंच महापातकोमें होती है। शराव पीकर 
आखिर हम क्‍या साथते हैं ? प्राणोंका, कुटुम्वका, धतका और इन सबसे 
प्रिय धर्मका-सभी चीजोंका नाश होता है। 
बीड़ी और दरावके वाद तीसरा व्यसन है वात-बातमें तकरार करना । 
कृष्णने झगड़ोंके दावानल निगल लिये। तकरार मत करो और अगर 
झगड़ा हो ही. जाय, तो गांवके चार भले आदमी बैठकर उसका तस्फिया 
करो। अदालतकी शरण न लो। अदालतें तुम्हारे गांवोंमें ही चाहिए । 
जिस प्रकार और चीजें गांवकी ही हों, उसी प्रकार न्याय भी गांवका ही हो । 
तुम्हारे खेतोंमें सबकुछ पैदा होता है। लेकिन न्याय तुम्हारे गांवमें न पैदा 
. होता हो तो कैसे काम चलेगा ? गांवका धान्य, गांवका वस्त्र और गांवका 
ही न्याय हो। वाहरकी कचहरी, अदालतें किस कामकी ? चीजोंके लिए 
जिस तरह हम परावलम्बी न होंगे, उसी तरह न्‍्यायके लिए भी नहीं होंगे । 
प्रेमसे रहो। दूसरेकों थोड़ा-बहुत अधिक मिल जाय, तो भी वह गांवमें ही 
रहेगा, लेकिन दूर चला जाने पर, न हमें मिलेगा, न तुम्हें मिलेगा, सारा 
भाड़में जायगा। गांवके ही पंचोंमें परमेश्वर है। उसकी शरण लो। 
भोजन वगैरा अन्य वातोंकी ऊहायोह यहां नहीं करता। जीवन 
निर्मेस और विचारमय बनाओ। हरएक काम विवेक-विचारसे करो। 
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लगान आवा याने दस हजारका पांच हजार, हो जायगा। याने तुम्हारे 
पांच हजार झुपग्रे बचेंगे । लेकिन खादी वरतनेसे बीस हजार वचेंगे। 
इसलिए वास्तविक स्वराज्य किस वस्तुमें है, यह जानो। 

पहले दूसरे कई राज्य हुए तो भी देहातका यह वास्तविक स्व॒राज्य 
कभी नष्ट नहीं हुआ था | इसोलिए हमें रोटियोंके लाले नहीं पड़े। परन्तु 
इस राज्यम यह खादीका स्वराज्य, देहाठी उद्योग-बंबोंका स्वराज्य, नष्ट £ 
हो गया है। इसीलिए देहात वीरान औौर डरावने दिखाई देने लगे। ] 
इंग्लैण्डका मुख्य आधार कर या किसान नहीं है, वल्कि करोड़ों रुपयेका * 
व्यापार है। लगानके रूपमें उसे दस हजार ही मिलेंगे. लेकिन तुम्हें 
कपड़ा बेचकर वह वीस हजार ले जायगा । शक्कर, घासलेट वगैरा सैकड़ों 
ऐसी ही चीजें हैं । इसलिए वास्तविक स्वराज्यको पहचानो । हम सरकारको 
अपने पराक्रमसे कब निकाल सकेंगे, सो देखा जायगा। परन्तु तवतक 
मेरे बतलाये उपायोंसे अपने गांव स्वावलंबी, उद्यमी, प्रेममय वनाओ । इसीमें 
सबकुछ है। 
दिसंबर, १९४१ 
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देहातमें जानेवाले हमारे कार्यकर्ताओंमेंसे अधिकांश उत्साही नवयुवक 
हैं। वे काम शुरू करते हैं उमंग और श्रद्धासे, लेकिन उनका वह उत्साह 
अंततक नहीं टिकता | देहातमें काम करनेवाले एक भाईका खत मुझे मिला 
था। लिखा था--- में सफाईक़ा काम करता तो हूं, लेकिन पहले उसका जो 
असर गांववालोंपर होता था वह अब नहीं होता । इतना ही नहीं, वल्कि वे 
तो मानने लगे हूँ कि इसकों कढींसे तनख्वाह मिलती है, इसीलिए यह सफाई- 
का काम करता है ।” अंत उस भाईने पूछा है कि क्या अब इस कामको 
छोड़कर दूसरा काम हाथमें ले लिया जाय? 
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अगर अपने गांव स्वावलंबी वनाओगे, तो सरकार अपने आप नरम हो 
जायगी । जिस चीजकी जरूरत हो उसे गांवमें ही बनाओ । जो इस गांवमें 
'नः वन सके, उसे दूसरे गांवसे लाओ। शहरके कारखानोंका बहिष्कार 
“करो । विदेशी चीजोंकी तो वात ही कौन पुछता है ? विदेशी और स्वदेशी 
'कारखानोंकों तुम अपने गांवसे जो खाद्य पहुंचाते हो, उसे बंद करो । आपसमें 
. एकता करो | लड़ना-कगड़ना छोड़ दो । अगर लड़ो भी तो गांवमें ही फैसला 
कर लो। कचहरी-अदालतका मुंह न देखनेका संकल्प करो। गांवकी ही 
. चीजें, गांवका ही न्याय । अगर ऐसा करोगे.तो 'एक पंय दो काज' होंगे । 
“दरिद्रताका कष्ट दूर होगा और सरकार अन्तर्धान हो जायगी। तुम इस 
“तरह स्वावलंबी, निव्यंसती, उद्यमी और हिलमिलकर रहनेवाले वत्तो। 
'तव सरकार तुम्हारे हक दिये विना रह ही नहीं सकती | तुम्हारी इतनी 
' "ताकत बढ़नेपर भी अगर सरकार तुम्हारे हक न देगी, तो फिर सत्याग्रह तो 
है ही । उस हालतमें जो सत्याग्रह होगा, वह ऐसा पचास-साठ हजारका टुट- 
'पूंजिया सत्याग्रह न होगा । उसमें तो पचास-साठ लाख लोग शरीक होंगे । 
तुम लगानके रूपमें दस हजार रुपये देते हो। लेकिन कपड़ोंके लिए 
'पच्चीस हजार देते हो। अब, मानलो कि यह सरकार यहांसे जल्दी नहीं 
:टलती । उसका लगान कम नहीं होता । स्वराज्य मिलनेपर कम करेंगे । 
लेकिन वह पराक्रम जब होगा तंव होगा। फिर भी अगर कपड़ा गांवमें 
“ही वनानेका संकल्प कर लें, तो क्या होगा । हरएककों तीव सेर रुईकी 
जरूरत होगी । हर कुदुंबमें अगर पांच आदमी हों, तो पेन्द्रह सेर रुई हुई । 
“बोनेके लिए जितने विनौलोंकी जरूरत हो, उतनी बढ़िया कपास खेतसे 
-वीनकर घरपर ही लोढ़ो | बढ़िया विनौले मिलेंगे । जो रुई होगी उससेंसे 
अपने परिवारके कपड़ोंके लिए आवश्यकतानुसार रख लो और वाकी को 
बेच दो । फी आदमी पक्‍की तीन सेर रुईके दाम सवा रुपया होंगे । वत्तीससौ 
-आदमियोंको चार-पांच हजारकी रुई रखनी होगी । कपड़ा पच्चीस हजारका 
होगा। उसमेंसे पांच हजार घटा दीजिए, तो बीस हजार गांवमे रहगें। 
सरकार लगानके दस हजार ले जायगी, लेकिन तुम वीस हजार वचाओगे । 
“इसीलिए गांधी कहते हैँ कि खादी ही स्व॒राज्य है। अकेले खादीकी वदौलतत 
-वीस हजार रुपये गांवमें रह गए । कल स्वराज्य मिल जाय तो क्या होगा ? 
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होना काफी है, तो वह गलत सोचता है । इस वुद्धिकी प्राप्तिके लिए 
स्वाब्यायकी आवश्यकता है । विद्वानोंकों भी ऐसे स्वाध्यायकी जरूरत है । 
फिर कार्यकर्ता तो नम्न है न ? उसको तो स्वाध्यायकी विशेष रूपसे 
जरूरत है । इस विपयमे वहुत-से कार्यकर्ता सोचते हे कि बीच-बीचमें 
शहरमें जाकर पुस्तकालयमें जाना, मित्रोंसे मिलना आदि वातें ग्राम- 
सेवाके लिए उपयोगी हें, इनसे उत्साह बढ़ता है और उस उत्साहको लेकर 
फिर देहातमें काम करनेमें अनुकूलता होती है । लेकिन वे नहीं जानते 
कि ज्ञान और उत्साहका स्थान शहर नहीं है । शहर ज्ञानियोंका अड्डा 
नहीं है । 

उपनिपदर्में एक कहानी है । एक राजासे किसीने कहा कि एक विद्वान 
जआहाण आपके राज्यमें है । उसको खोजनेके लिए राजाने नौकर भेजे । 
सारा नगर छान डालनेके वाद भी उनको वह विद्वान नहीं मिला । तव 
राजावे कहा, “अरे, ब्राह्मणको जहां खोजना चाहिए वहां जाकर ढूंढ़ो ।” 
तब वे लोग जंगलमें गए और वहां उनको वह ब्राह्मण मिला । यह वात 
नहीं कि शहरमें कोई तपसवी मिल ही तहीं सकता । संभव है, कभी-क्ी 
शहरमें भी ऐसा मनुष्य मिल जाय, लेकिन वहांका वातावरण उसके अनु- 
'कूल नहीं । आत्माका पोषण-रक्षण आजकल हहरोंमें नहीं होता । देहातमें 
निसमगके साथ जो प्रत्यक्ष संवंब रहता है वह उत्साहके लिए अत्यन्त आव- 
अयक है । शहरमें निसर्गसे भेंट कहां ? जंगलमें तो नदी, पहाड़, जमीन 
सब चीजें वहीं सामने दिखाई देती हैँ और जंगलके पास तो देहात ही 
होते हैं, शहर नहीं। सिर्फ उत्साह लेनेके लिए ग्रामसेवकोंकों शहरमें 
आना पड़ें, इसके वजाय शहरवाले ही कुछ दिनोंके लिए देहातमें जाकर 
कार्यकर्तताओंसे मिलते रहें तो अधिक अच्छा हो । असलमें उत्साह तो इसरी 
ही जगह है । वह जगह है अपनी आत्मा । उसके चितनके लिए कम-से- 
कम रोज एकाव घंटा अलग निकालना चाहिए । तस्वीर खींचनेवाला 
तस्वीरकोी देखनेके लिए दूर जाता है, और वहांसे उसको तस्वीरमें जो दोप 
दिखाई देते हें उठको पास आकर सुवार लेता है । तस्वीर तो पास 
रहकर ही बनानी पड़ती है, लेकित उसके दोप देखनेके लिए बलग हट 
जाता पड़ता है। इसी प्रकार सेवा करवेके लिए पास तो आना ही 
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यों कार्यकर्त्ताओंकी अपने काममें शंकाएं उत्पन्न होने लगती हैं और यह 
हाल सिर्फ कार्यकर्त्ताओंका नहीं, बड़े-बड़े विद्वानों और नेताओंकी भी यही 
हालत है । इसका मुख्य कारण मुझे एक ही मालूम होता है । वह है स्वाध्याय- 
का अभाव । यहांपर स्वाध्याय” शब्दका जिस अ्थंमें में उपयोग करता 
हूं, उसे वता देना आवश्यक है। स्वाघ्यायका अर्थ में यह नहीं करता कि 
एक किताब पढ़कर फेंक दी, फिर दूसरी ली । दूसरी लेनेके बाद पहली भूल 
भी गये । इसको में स्वाध्याय नहीं कहता। स्वाध्याय' के सानी हैं एक 
ऐसे विषयका अभ्यास जो सव विषयों और कार्योका मूल है, जिसके ऊपर 
चाकीके सब विषयोंका आधार है, लेकिन जो खुद किसी दूसरेपर आश्रित नहीं । 
उस विपयमें दिनभरमें थोड़े समय के लिए एकाग्र होनेकी आवश्यकता है। 
अपने-आपको और कातने आदि अपने सब कामोंको उतने समयके लिए 
विलकुल भूल जाना चाहिए। अपने स्वार्थके संसारमें जितनी वाबाएं / 
और कठिऩाइयां पेदा होती हँ वे सभी इस परसार्थी कार्यमें भी खड़ी हो! 
सकती हैं और यह भी संसारका एक व्यवसाय वन जाता है। अगर कोई > 
सममता हो कि परमार्थी काम होने की वजहसे स्वार्थी संसारकी भंभटोंसे 
म॒कक्‍त है तो यह समझ खतरनाक है। इसलिए जैसे कुछ समयके लिए 
संसारस अलग होनेकी आवश्यकता होती है वैसे ही इस कामसे भी अलग, 
होनेकी आवश्यकता है; क्योंकि वास्तवमें वह काम कंवल भावनाका नहीं 
है, उसमें वुद्धिकी भी आवश्यकता है। भावना तो देहातियोंमें भी होती है, 
लेकिन उसमें बुद्धि की न्‍्यूनता है। उसे प्राप्त करना चाहिए। वृद्धि और 
भावना एकदम अलग-अलग चीजें हों, सो नहीं है। इस विषयमें में एक 
उदाहरण दिया करता हूं। 

सूर्यकी किरणोंमें प्रकाश है और उष्णता भी है। उष्णता और 
प्रकाशकों ताकिक पृथक्करणसे अलग-अलग कर सकते हैं। फिर भी 
जहां प्रकाश होता है वहां उसके साथ उप्णता भी होती ही है । इसी 
तरह जहां सच्ची बुद्धि है वहां सच्ची भावना है और जहां सच्ची ! 
भावना है वहां सच्ची वृद्धि है ही। उनका ताकिक पृथक्करण हम 
कर सकते हूँ, लेकिन .दरअसल वे एकरूप ही हँ। कोई सोचता हो कि 
हमें वुद्धिसि कोई सतलव नहीं है, सेवाकी इच्छा है, और इसके लिए भावनाका 
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गंगाके समान महानदियोंकों हो प्राप्त' होता है । इसो तरह उच्च और 
मव्यम श्रेणियां पहाड़ ओर टोलेके समान हेँ। यहां जिनकी हमें सेवा 
करनों है वह महासमुद्र है। इस महासमुद्रतक सव न भी पहुंच सकें, तो 
भी कामना तो हम यहो करते हू कि वहां तक पहुंचे । अर्थात्‌ जहांतक पहुंच 
पाये उतने हो से संतोष व मान लें । हमें जिसकी सेवा करनी है उसका 
प्रश्न सामने रखकर अपने जीवनकी दिशा वदलते रहता चाहिए और खुद 
निम्नातिक---न ख्र--वनना चाहिए । 

पर इसके कोई स्थूल नियम नहीं वनाये जा सकते । अगर बनाना 
शक्‍य हो तो भो ये मेरे पास नहीं हैं और न में चाहता ही हूं कि ऐसे नियम 
बनानेका कोई प्रयत्त किया जाय । चार या पांच वर्षोमें उच्च और मध्यम 
अगीके लोगोंको गरीब बना देनेकी कोई विधि नहीं है । हमें गरीबोंकी 
सेवा करनो है, यह समझकर जाग्रत रहकर शक्तिभर काम करना चाहिए । 
कोई नियम नहीं है, इसीलिए वुद्धि और पुरुपार्थकी गुंजाइश है । पिछले 
सोलह वर्षसि मेरा यह प्रयत्न जारी है कि में गरीबोंसे एकरूप हो जाऊं, 
लेकिन में नहीं समझता कि गरीबोंका जीवन ,व्यवीत करनेमें सफल हुआ 
हूं । पर इसका उपाय कया है। मुर्के इसका कोई दु:ख भी नहीं है। मेरे लिए 
तो प्राप्तिकि आनंदकी अपेक्षा प्रयत्वका आनंद बढ़कर है । 

शिवको उपासना करना हो तो शिव वनो, ऐसा एक शास्त्रीय सूत्र है । 
इसी तरह गरोबोंकी सेवा करनेके लिए गरीब बनना चाहिए । पर इसमें 
विवेककी जरूरत है । इसके मानों यह नहीं कि हम उनके जीववकी बुरा- 
इयोंको भो अपना लें । वे जैसे दरिद्रनारायण हूँ वैसे मूर्ख-वारायण भी तो 
हैं। क्या हम भो उनकी सेवाके लिए मूर्ख वर्नें ” शिव वननेका मतलब यह 
नहीं है । जिनका बन गया उनकी बुद्धि तो उससे भी पहले चली गई । 
उनके-जैसा वनकर हमें अपनी वृद्धि नहीं खोनी चाहिए । 

देहातमें किसान बूपमें काम करते हूँ । लोग कहते हूँ, 'वेचारे किसानोंको 
दिनभर बूपमें काम करना पड़ता है ।” अरे, धूपमें और खुले आकाशके नीचे 
काम करना, यही तो उनका वैभव बचा रह गया है । क्या उसे भी आप 
छीन लेना चाहते हैं ? घूपमें तो विटामिन काफी,हें । अगर हो सके तो 
हम भी उन्हींकी भांति करना शुरू कर दें । पर वे जो रातमें मकानोंको 
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पड़ेगा । लेकिन कार्यको देखनेके लिए खुदको अलग कर लेनेकी.जरूरतः 
भी है। - | हु 
यही स्वाध्यायका उपयोग है । अपनेको और अपने कार्यकों बिलकुल 
भूल जाना और तटस्थ होकर देखना चाहिए ।_ फिर उसीमेंसे उत्साह मिलताः 
है, मार्य-दर्शन होता है, वुद्धिकी गुद्धि होती है । 


६ २७०७ ६. 


दरिद्रोंसे तन्‍्मयता 


दो प्रदन है : 

(१) हममेंसे जो आजतक तो मध्यमवर्गका जीवन विताते आये हैँ, 
पर॑तु अब दरिद्रवर्गसे एकरूप होना चाहते हैँ, वे किस क्रमसे अपने जीवनमें 
परिवर्तन करें, जिससे तीन-चार वर्षमें वे निश्चित रूपमें उन दरिद्वोंसे एकरूपः 
हो जाय॑ ? 

(२) मध्यम अथवा उच्चवर्गके लोग दरिद्रोंसे अपनी सद्भावनाः 
किस तरह प्रकट कर सकते हैं ? क्‍या इस प्रकारका कोई नियम बनाना 
ठीक होगा कि संघके सदस्य कोई ऐसा उपाय करे जिससे उनके खर्चमेंसे 
हर १५) मेंसे ४) रुपये दरिद्रोंके घर सीधे पहुंच जाय॑ ? 

पहले तो हमें यह समझना है कि हम मध्यमवर्ग और उच्च वर्गके माने 
जानेवाले प्राणी” हैँ, अर्थात्‌ हम प्राणवान बनना ज्वाहते हें । जिनकी सेवा 
करना चाहते हैं उनके-से बनना चाहते हैं । पानी कहींका भी क्‍यों न हो, 
समुद्रकी ओर ही जाना चाहता है । बच्यपि सव पानी समुद्रतक नहीं पहुंच 
सकता, लेकिन चाहे वह मेरा वहाया हुआ हो, या गंगाजीका, दोनोंकी गति 
समुद्रकी ओर है । दोनों निम्नगतिक--नम्र हैं । एक जगह थोड़ा पानी है; 
उसकी ताकत कम होनेके कारण भले ही वीचमें ढक जाय और किसी 
छोटे वृक्षकों जीवन प्रदान करनेमें उसका उपयोग हो--यह तो हुआ उसका 
भाग्य, परंतु उसकी गति तो समुद्र ही है । समुद्र तक पहुंचनेका भाग्य तो 
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एक आदमीने भलेपनसे पैसा कमाया है । उससे वह अपनी गृहस्थी 
सुख-चैनसे चलाता है । वाल-बच्चोंका उसे मोह है, देहकी.ममता है । 
स्वभावतः ही पैसे पर उसका जोर है । दिवाली नजदीक आते ही वह अपना 
तलपट साववानीसे बनाता है । यह देखकर कि सव मिलाकर खर्च जमाके 
अंदर है और उससे पूंजी” कुछ बढ़ी ही है, उसे खुणी होती है । बड़े ठाठसे 
और उतने ही भक्तिभावसे वह लक्ष्मीजीकी पूजा करता है। उसे द्रब्यका 
लोभ है, फिर भी नामका कहिए या परोपकारका कहिए, उसे खासा खयाल 
है । उसे ऐसा विश्वास है कि दान-धर्मके लिए--इसीमें देशकों भी ले 
लीजिए---खर्चे किया हुआ घन व्याज समेत वापस मिल जाता है। इस- 
लिए इस काममें वह खुले हाथों खर्च करता है । अपने आस-पासके गरीबोंको 
इसका इस तरह बड़ा सहारा रहता है, जिस तरह छोटे वच्चोंकों अपनी 
मांका । 

दूसरे एक आदमीने इसी तरह सचाईसे पैसा कमाया था । लेकिन 
इसमें उसे संतोष न होता था । उसने एक वार वागके लिए कुआं खुदवाया । 
कुआं बहुत गहरा था। उसमेंसे थोड़ी मिट्टी, कुछ छर्री और बहुत पत्थर 
निकले । कुआं जितना गहरा गया, इन चीजोंका ढेर भी उतना ही ऊँचा 
लग गया। मन-ही-मन वह सोचने लगा, 'मेरी तिजोरीमें पैसेका ऐसा ही 
टीला लगा हुआ है, उसी अनुपातसे किसी और जगह कोई गडढा तो नहीं 
पड़ गया होगा ! ” विचारका धक्का विजली जैसा होता है। इतने विचारसे 
ही वह हड़वड़ाकर सचेत हो गया ) वह कुआं तो उसका गुरु बन गया। 
कुएंसे उसे जो कसौटी मिली उसपर उसने अपनी सचाईको घिसकर देखा। 
वह खरी नहीं उत्तरत्ती, ऐसा ही उसे दिखाई दिया । इस विचारने उसपर 
अपना प्रभुत्व जमा लिया कि व्यापारिक सचाई' की रक्षा मेने भले ही की 
हो, फिर भी इस बालूकी वुनियादपर मेरा मकान कवतक टिक सकेगा ? 
अंतर्म पत्थर, मिट्टी और मामिकन्मोतियोंमें उसे कोई फर्क नहीं दिखाई 


हे 
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संदूक वनाकर उनमें अपने-आपको बंद करके सोते हे उसकी नकल हमें नहीं 
करनी चाहिए । हम काफी कपड़े रकखें । उनसे भी हम कहें कि रातमें 
आकाझके नीचे सोओ और नक्षत्रोंका वैभव लूटो-। हम उनके प्रकाशका 
अनुकरण करें, उनके अंवकारका नहीं । उनके पास अगर पूरे कपड़े नहीं हैं 
तो हम उन्हें इतना समर्थ क्यों न-बना दें कि वे भी अपने लिए काफी कपड़े 
बना लें? उन्हें महीनों तरकारी नहीं मिलती, दूध नहीं मिलता । क्या 
हम भी साग-भाजी और दूध छोड़ दें ? यह विचार ठीक नहीं है । एक 
आदमी' अगर डूब रहा है और अगर उसे देखकर हमें दुःख होता है तो क्या 
हम भी उसके पीछे डूब जाय॑ ? इसमें दया है, सहानुभूति भी है। लेकित वह: 
दया और सहानुभूति किस कामकी जिसमें तारक वुद्धिका अभाव हो ? 
सच्ची कृपामें तारक शक्ति होनी चाहिए । तुलसीदासजीने उसे कृपालु 
अलायक' कहा है । 

. हमें अपने जीवनकी खराबियोंको निकालकर उसे पूर्ण बनाना चाहिए. ।. . 
उसी प्रकार उनकी बृराइयोंको दूरकर उनका जीवन भी पूर्ण बनानेमें उनकी 
सहायता करनी चाहिए । पूर्ण जीवन वह है जिसमें रस या उत्साह है। भोग 
या विलासिताको उसमें स्थान नहीं। हम दरिद्रों-ज़ैसे वर्नें या पूर्ण जीवनकी 

ओर बढ़े ? लोग कहते हैं, ऐसा करनेसे हमारा जीवन त्यागमय नहीं दिखाई 
देगा । पर हमें इस वातका विचार नहीं करना है कि वह कसा दिखाई 
देगा । हम यह भी न सोचें कि इसका परिणाम क्या होगा । परिणास- 
परायणताको छोड़ देता चाहिए । हमारी जीवन-पद्धति उनसे भिन्न है । 
हमें दूध मिलता है, उन्हें नहीं मिलता । इस वातका हमें दुःख हो तो वह उचित 
ही है | यह दुःखबीज तो हमारी हृदय-भूमिमें रहना ही चाहिए । वह 
हमारी उन्नति करेगा । मुझे तो इसका कोई उपाय मिल भी जाय तो 
दुःख होगा । हमारे पुरुषा्थ और रचनात्मक शक्तिसे तारक बुद्धिका 
प्रचार होकर सारी देहाती जनता एक इंच भी आगे वढ़ सके तो हम 
स्व॒राज्यके नजदीक पहुंचेंगे। जैसे नदियां समुद्रकी ओर बहती हैं उसी 
प्रकार हमारी वृत्ति और शक्ति गरीबोंकी ओर बहती रहे, इसीमें 
कल्याण है । 


कृष्ण-भवित्तका रोग श्ण्प्‌ 


“लेकिन तेरी पीठपर में यों नहीं बैठ सकता । तू लगाम लगाने देगा तभी 
में बैठ सकूंगा ।” लगाम लगाकर मनुष्य उसपर सवार हो गया और धोड़ेने 
भी थोड़े समयर्में काम बजा दिया । अब करारके मुताबिक घोड़ेकी पीठ 
खाली करनी चाहिए थी, पर आदमीसे लोभ न छुटता था। वह कहता है, 
“देख भाई, तेरी यह पीठ मुझसे छोड़ी नहीं जाती, इसलिए इत्तनी वात तू 
माफ कर | हां, तूने मेरी खिदमत की है (और आगे भी करेगा) इसे में 
कभी न भूलूंगा । इसके बदले में में तेरी खिदमत करूंगा, तेरे लिए घुड़साल 
चनाऊंगा, तुझे दाना-धास दूंगा, पानी पिलाऊंगा, खरहरा करूंगा, जो 
कहेगा वह करूंगा; पर छोड़नेकी वात मुझसे न कहना ।” थोड़ा वेचारा 
कर ही क्या सकता था ? जोरसे हिंनहिताकर उसने फरियाद भगवानके 
दरवारमें पेश की । घोड़ा त्याग चाहता था, आदमी दानकी बातें कर रहा 
था। भले आदमी, कम-से-कम अपना यह करार तो पुरा होने दे ! 
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“दुनिया पैदा करें ब्रह्माजीकी यह इच्छा हुई । इसके अनुसार कारवार 
शुरू होनेवाला ही था कि कीन जाने कैसे उनके मनमें आया कि “अपने 
काममें भला-बुरा वतानेवाला कोई रहे तो वड़ा मजा रहेगा |” इसलिए 
आरम्भर्म उन्होंने एक तेज-तर्रार टीकाकार गढ़ा और उसे यह अल्तियार 
दिया कि आगेसे में जो कुछ गढ़ूंगा उसकी जांचका काम तुम्हारे जिम्मे रहा । 
इतनी तैयारीके वाद ब्रह्माजीने अपना कारखाना चालू किया । ब्रह्माजी 
एक-एक चीज बनाते जाते और टीकाकार उसकी चूक दिखाकर अपनी 
उपयोगिता सिद्ध करता जाता । टीकाकारकी जांचके सामने कोई चीज 
3] ठहर ही न पाती । “हाथी ऊपर नहीं देख पाता, ऊंट ऊपर ही देखता 
हैं । गदहेमें चपलता नहीं है, बंदर अत्यंत चपल है ।” यों टीकाकारने 
अपनी 


पनी टीकाके तीर छोड़ने शुरू किये। ब्रह्माजीकी अकल गुम हो गईं। फिर 
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दिया। यह सोचकर कि फिजूलका कूड़ा-कचरा भरकर रखनेसे क्या लाभ, 
वह एक दिन सबेरे उठा और अयनी सारी संपत्ति गधे पर लादकर गंगा- 
किनारे ले गया । मां, मेरा पाप धो डाल !” इतना कहकर उसने वह 
कमाई गंगा माताके आंचलमें उंड़ेल दी और बेचारा स्तान करके मुक्त 
हुआ। - उससे कोई-कोई पृछते हैं, दान ही क्यों न कर दिया ?” वह जवाब 
देता है, दान करते समय पात्र' तो देखना पड़ता है। अपात्र को दान 
देनेसे धर्मके बदले अधर्म होनेका डर जो रहता है। मुझे अनायास गंगाका 
पात्र” मिल गया, उसमें मैंने दान कर दिया.।” इससे भी संक्षेपर्में वह इतना 
ही कहता है, कूड़े-कचरेका भी कहीं दान किया जाता है ?” उसका 
अंतिम उत्तर है मौन! । इस तरह उसके संपत्ति-त्यागसे उसके सब 'सगों' 
ने उसका परित्याग कर दिया । 
पहली मिसाल दानकी है, दूसरी त्यागकी । आजके जमानेमें पहली 
मिसाल जिस तरह दिल पर जमती है, उस तरह दूसरी नहीं । लेकिन यह 
हमारी कमजोरी है। इश्नीलिए झास्त्रकारोंने भी दानकी महिमा कलियुगके 
लिए कही है । 'कलियुग' माने क्या ? कलियुग माने दिलकी कमजोरी । 
दुर्बंज हृदय द्रव्यके लोभको पूरी तरह नहीं छोड़ सकता । इसलिए उसके 
मनकी उड़ान अधिक-से-अधिक दानतक ही हो सकती है । त्यागतक तो 
“उसकी पहुंच नहीं हो सकती । लोभी मनको तो. त्यागका नाम सुनते ही जाने 
कैसा लगता है। इसलिए उसके सामने झास्त्रकारोंने दानके ही युण गाये हैं । 
त्याग तो विलकुल जड़पर आघात करनेवाला है । दान ऊपर-ही-ऊपर 
'से कोंपलें खोंटने जैसा है। त्याग पीनेकी दवा है, दान सिरपर लगानेकी 
सोंठ है। त्यागमें अन्यायके प्रति चिढ़ है, दानमें नामका लिहाज है। त्यागसे 
पापका मूलधन चुकता हैं और दानसे पापका व्याज । त्यायका स्वभाव 
दयालु हैं, दानका ममतामय । धर्न दोनों ही पूर्ण हैँ ।,त्यागका निवास 
घर्के शिखरपर है, दानका उसकी तलहटी में । 
पुराने जमानेमें आदमी और घोड़ा अलग-अलग रहते थे । कोई किसीके 
अवीन न था । एक वार आदमीको एक जल्दीका काम आ पड़ा । उसने 
थोड़ी देरके लिए घोड़ेसे उसकी पीठ किरायेपर मांगी । घोड़ेने भी पड़ोसीके 
घ॒र्मको सोचकर आदमी का कहना स्वीकार कर लिया । आदमीने कहा, 
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चंद्रकी भांति प्रत्येक वस्तुके शुक्लपक्ष और कृष्णपक्ष होते हैं। इसलिए 
दोप ढूंढ़नेवालें मतके यथेच्छ विचरनेमें कोई वावा पड़नेवाली नहीं है । 
'सूर्य दिनमें दिवाली करता है, फिर भी रातको तो अंबेरा ही देता है, इतना 
ही कह देनेसे उस सारी दिवालीकी होली हो जायगी । उसमें भी अवगुण 
ही लेनेका नियम बना लिया जाय तो दो दिनोंमें एक रात न दिखकर एक 
दिनके अगल-बगल दो रातें दिखाई देंगी । फिर अग्निकी ज्योतिकी ओर 
ध्यान न जाकर धुएंसे अस्तिका अनुमान करनेवाले न्याय-शास्त्रका निर्माण 
होगा । भगवानूनें ये सब मजेकी बातें गीतामें बतलाई हैं । अग्तिका घुआ, 
सूर्थकी रात अथवा चंद्रका क्ृष्णपक्ष देखनेवाले 'कृप्ण-भक्तों का उन्होंने 
एक स्वतंत्र वर्ग रक्खा है। दिनमें आंखें बंदकी तो अंबेरा और रातको 
आंखें खोलीं तो अंवेरा--स्थितप्नन्ञकी इस स्थितिके अनुसार इन लोगोंका 
कार्यक्रम है। पर भगवानूने स्थितप्रज्षके लिए मोक्ष बतलाया है तो इनके 
लिए कपाल-मोक्ष । पर इतना होनेपर भी यह संप्रदाय छुतहे रोगकी तरह 
बढ़ रहा है। पुतलीके काली होने या काले रंगमें आकर्येण अधिक होनेकी' 
वजहसे काला पक्ष जैसा हमारी आंखमें भरता है वैसा उज्ज्वल पक्ष नहीं 
भरता । ऐसी स्थितिमें यह सांप्रदायिक रोग किस औपधिसे अच्छा होगा, 
यह जान रखना जरूरी है । 

पहली दवा है चित्तमें भिदी हुई इस क्ृष्ण-भक्ति” को बाहरी कृष्ण न 
दिखावें, भीतरके क्रप्णके दर्शन कराबें । लोगोंकी कालिख देखनेकी आदी 
निगाहकों मनके भीतरकी कालिख दिखावें । विश्वके गुण-दोपको जांचकर 
देखनेवाला मनुष्य बहुधा अपने-आपको निर्दोप मान बैठता है। उसका यह 
अम दूर होने पर उसके परीक्षणका डंक अपने भाप टूट जाता है। वाइबिलके 
नये करारसें इस वारेमे एक सुन्दर प्रसंगका उल्लेख है--एक वहनसे 
कोई बुरा काम शायद हो गया । उसकी जांच करके न्याय देनेंके लिए 
पंच बैठे थे । वहां श्रवण-भक्‍त भो काफी तादादमें जुट गए होंगे, यह कहनेकी 
आवश्यकता ही नहीं । कितु विद्येयत्ता यह थी कि उस बहनका सद्भाग्य 
भगवान्‌ ईसाकों वहां खींच लाया था । पंचोंने फैसला सुनाया--“इस 
बहनने घोर अपराध किया हैं । सब लोग पत्थरोंसे मारकर उसे शरीरसे 
मक्‍त करें ।” फंसला सुनते ही लोगोंके हाथ फड़कने लगे और आसपासके ढेले 
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भी उन्होंने एक आखिरी कोशिश कर देखनेकी ठानी और अपनी सारी 
कारीगरी खर्च करके मनुष्य” गढ़ा । टीकाकार उसे बारीकीसे निरखते 
लगा । अंतर्में एक चूक तविकल ही' आई ।. “इसकी छातीमें एक खिड़की 
होनी चाहिए थी, जिससे इसके विचार सव समझ पाते ।” ब्रह्माजी बोलें--- 

तुर्के रचा, यही मेरी एक चूक हुई, अब में तुझे शंकरजीके हवाले 
करता हूं । 

यह एक पुरानी कहानी कहीं पढ़ी थी । इसके बारेमें शंका करनेकी 

सिर्फ एक ही जगह है । वह यह कि कहानीके वर्णनके अनुसार टीकाकार 
शंकरजीके हवाले हुआ नहीं दीखता ) शायद ब्रह्माजीको उनपर दया 
आ गई हो, या शंकरजीने उनपर अपनी शक्ति न आजमाई हो । जो हो, 
इतना.सच है कि आज उनकी जाति वहुत फैली हुई पाई जाती है। गुलामीके 
जमानेमें कर्तृत््व वाकी न रह जानेपर वक्‍तव्यको मौका मिलता है। कामकी 
वात खत्म हुई कि वातका ही काम रहता है और बोलना ही है तो नित्य 
नये विषय कहांसे खोजे जाय॑ं ? इसलिए एक सनातन विबय चुन लिया गया 
'निदा-स्तुति जनकी, वार्ता वधू-धतकी ।” पर विदा-स्तुतिर्में भी तो कुछ, 
बाट-वखरा होना चाहिए । निदा अर्थात्‌ पर-निंदा और स्तुति अर्थात्‌ 
आत्म-स्तुति । ब्रह्माजीने टीकाकारकों भला-बुरा देखनेको तैनात किया 
था । उसने अपना अच्छा देखा, ब्रह्माजीका बुरा देखा । मनृष्यके मनकी 
रचना ही कुछ ऐसी विचित्र है कि दूसरेके दोष उसको जैसे उभरे हुए साफ 
दिखाई देते हैं, वैसे गुण नहीं दिखाई देते । संस्कृतमें विश्वगुणादर्शे-चंपू 
नामका एक़ काव्य है । वेंकटाचारी नामके एक दाक्षिणात्य पंडितने लिखा 
है। उसमें यह कल्पना है कि कृशान्‌ और विभावसु नामके दो गंबवे विभानमे 
बैठकर फिर रहे हैं, और जो कुछ उनकी नजरोंके सामने आता है उसकी चर्चा 

किया करते हैं। कशानु दोष-द्रष्टा है, विभावसु गुण-ग्राहक है। दोनों अपनी- 

अपनी दृष्टिसे वर्णन करते है । गुणादर्श अर्थात्‌ गुणोंका दर्यण' इस काव्यका 
नाम रखकर कविने अपना निर्णायक मत विभावसुके पक्षमें दिया है । 

फिर भी कुल मिलाकर वर्णनका ढंग कुछ ऐसा है कि अंतर्मे पाठकके मनपर 

कृशानुके मतकी छाप पड़ती है | गुण लेनेके इरादेसे लिखी हुई चीजकी 
तो यह दशा है । फिर दोष देखनेकी वृत्ति होती तो क्या हाल होता ? 
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भी व्यर्थ न खो” नारदका यह नियम क्‍या कहता है, यह सूत कातते हुए, 
अक्षरद्: समभमें आता है। कर्मयोगका सामर्थ्य अदभुत है। उस पर जितना 
जोर दिया जाय, कम है । यह मात्रा ऐसे अनेक रोगोंपर लागू है, पर जिस 
रोगकी उपाय-योजना इस समय की जा रही है उस पर उसका अद्भुत गूण 
अनुभूत है। 
तीन दवाएं बताई गई । तीनों दवाएं रोभियोंकी जीभमको कड़वी 
तो लगेंगी, पर परिणाम वे अतिशय मवबुर हैं । आत्म-परीक्षणसे मनका,, 
मीनसे बाणीका और कर्मयोगसे शरीरका दोप भझड़े विना आत्माको आरोग्य 
$ नहीं मिलेगा । इसलिए कड़वी कहकर दवा छोड़ी नहीं जा सकती । इसके 
सिवा यह दवा झहदके साथ लेनेकी है, जिससे इसका कड़ वापन मारा 
जायगा। सब प्राणियोंमें भगवदभाव होना मधु है। उसमें घोलकर ये 
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तीन मात्राएं लेनेसे सब मीठा हो जायगा । 
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एक सज्जनका सवाल है कि आजकल हममें पहलेकी तरह कवि क्यों 
नहीं है ? इसके उत्तरमें नीचेके चार शब्द लिखता हुँ--- 

आजकल कवि क्यों नहीं हूँ ? कविके लिए आवश्यक गुण नहीं हें, 
इसलिए । कवि होनेके लिए किन गृुणोंकी आवश्यकता होती है ? अब हम 
इसीपर विचार करें । 

कवि माने मनका मालिक । जिसने मन नहीं जीता वह ईदवरकी 
सृप्टिका रहस्य नहीं समझ सकता । सृष्टिका ही नाम काव्य है। जबतक 
मन नहीं जीता जाता, राग-द्वेष शांत नहीं होते, तवतक मनुष्य इंद्वियोंका 
गुलाम ही बना रहता है। इंद्रियोंके गुलामको ईदवरकी सृष्टि कैसे दिखाई 
दे ? वह वेचारा तो तुच्छ विपय-सुखमें ही उलका रहेगा । ईश्वरीय 
सृष्टि विपय-सुखसे परे है। इस परेकी सृष्टिके दर्शन हुए बिना कवि बनना 


१०८ ह जीवन और शिक्षण 


थर-थर कॉपने लगे । भगवान्‌ ईसाको उन ढेलोंपर दया आई ।- उन्होंने 
खड़े होकर सबसे एक ही बात कही---जिसंका मंच बिलकुल साफे हो वह 
'पहला ढेला मारे ।” जमात जरा देरके लिए ठिठक गई । किर धीरे-धीरे 
वहांसे एक-एक आदमी' खिसकने लगा । अंतर्मे वह अभागी. वहन और 
भगवान्‌ ईसा, ये दो ही रह गए । भगवान्‌ने उसे थोड़ा उपदेश देकर. प्रेमसे 
विदां किया । यह कहानी हमें सदा ध्यानमें रखवी चाहिए । 
बुरा जो देखद में चला बुरा न दीखा कोय। 
जो घट खोजा आपना भुझत्ता बुरा न कोय॥। 

दूसरी दवा है मौत । पहली दवा दूसरेके दोष दीखे हो नहीं, इसलिए 
है । दृष्टि-दोषसे दोष दीखनेपर यह दूसरी दवा अचूक काम करती है । 
इससे मन भीतर-ही-भीतर तड़फड़ायेगा । दो-चार दिन,नींद भी खराब 
जायगो; पर आखिरमें थककर मन शांत हों जायगा । तानाजीके खेत 
रहनेंपर मावले पीठ दिखा देंगे, ऐसे रंग दिखाई पड़ने लगे । तव जिस रस्सी 
की मददसे वे गढ़पर चढ़े थे और जिसकी मददसे अब वे उतरनेका प्रयत्न 
करनेवाले थे वह रस्सी ही सूर्याजीन काट डाली । वह “रस्सी तो मैंने कभीकी 
काट दी है ।” सूर्याजीके इस एक वाक्यने लोगोंमें निराशाकी वोरअशी पैदा 
कर दी और गढ़ सर हो गया । रस्सी काट डालनेका तत्त्वज्ञान बहुत ही 
- महत्त्वका है। मौन रस्सी काट देने जैसा है । या तो दूसरे के दोष देखना 
भूल जा, नहीं तो बंठकर तड़फड़ाता रह' । मनपर यह नोवत आ जाती है 
ओर यह हुआ नहीं कि सारा रास्ता सीधा हो जाता है। कारण, जिसको 
जीना है उसके लिए बहुत समयतक तड़फड़ाते बैठना सुविधाजनक नहीं होता । 

तीसरी दवा है कर्मयोगर्में मग्न हो रहना । जेसे आज सूत कातना 
अकेला ही ऐसा उद्योग है कि छोटे-वड़े सवको काफी हो सकता है, बसे ही 
'कर्मंगोग एक ही ऐसा योग है जिसकी सर्वेसाधारणके लिए वे-खटके सिफारिश 
की जा सकती है । किवहुना, सूत कातना ही आजका कर्मयोग है । 

सूत कातनेका कर्म-योग स्वीकार किया कि लोक-निंदाकों मथरते रहनेकी 
'फुर्सेत ही नहीं रहती । ज॑से किसान अन्न-अन्नके दानेकी असली कीमत 
समभता है, बसे ही सूत कातनेवालेकों एक-एक क्षणके महत्त्वका पता चलता 
है। “क्षणमर भी खाली न जाने दे” समर्यकी यह यूचना अथवा “क्षणार्थ 
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वैसे ही उसको सृष्टिके वैभवसे अपनी आात्माको सजाना चाहिए। वृक्ष, लता 
और वनचरोंमें उसे आत्मदर्शन होना चाहिए । साथ ही आत्मामें वृक्ष, 
चल्ली, वनचरोंका अनुभव करते आना चाहिए । विश्व आत्मरूप है, इतना 
ही नहीं, वल्कि आत्मा विश्वरूप है यह कविकों दिखाई देना चाहिए। पू्णिमा- 
के चंद्रको देखकर उसके हृदय-समुद्र में ज्वार आना ही चाहिए, कितु पूर्णिमा- 
के अभावमें उसके हृदयमें भाटा न होना चाहिए। अमावस्याके गाढ़ अंब- 
कारमें आकाश वादलोंसे भरा होनेपर भी चंद्रदर्शनका आनंद उसे मिलना 
चाहिए । जिसका बानेंद बाहरी जगतर्म मर्यादित है वह कवि नहीं है । 
कवि आत्मनिप्ठ है, कवि स्वयंभू है । पामर दुनिया-विपय-सुखसे भूमती है, 
कृवि आत्मानंदर्मे डोलता है । लोगोंको भोजनका आनंद मिलता है, कविको 
आनंदका भोजन मिलता है । कवि संयमका संयम है और इसलिए स्वतं- 
अताकी स्वतंत्रता है । ठेनिसनने बहते भरनेमें जात्माका अमरत्व देखा, 
कारण जमरत्वका वहता भरता उसे अपनी आत्मामें दिखाई दिया था | 
कवि विद्व-सम्राट्‌ है, कारण वह हृदय-सम्राद होता है । कविको जाग्रत 
अवस्थामें महाविष्णुकी योगनिद्राके स्वप्वोंका ज्ञान होता है, और स्वप्नमें 
जाग्रत नारायणकी जगत्‌-रचना देखनेको मिलती है । कविके हृदयमें सृष्टि- 
का सारा वेभव संचित रहता है । हमारे उदरमें भूखका ज्ञान भरा हुआ है 
और मुखमें भीखकी भापा । जहां इतना भाव भी अभी स्पष्ट नहीं हुआ 
कि में स्वतंत्र हुं अथवा मनुष्य हूं, वहां आत्मनिष्ठ काव्य-प्रतिभाकी आशा 
नहीं की जा सकती । 
कविमें लोक-हृदयको यथावत्‌ संप्रकाशित' करनेका सामर्थ्य होना 
चाहिए, यह सभी मानते हैँ, पर लोगोंको इस वातका भान नहीं होता कि 
सत्य-निप्ठा इस सामर्थ्यका मूलाबार है । सत्यपूत वाणीसे अमोघ वीर्य 
(वीरता) उत्पन्न होता है । जो “सत्य होगा वही बोलूंगा”, इस तरहके 
चेष्ठिक सत्याचरणके फलस्वरूप ऐसा अद्भुत सामर्थ्य प्रकट होता है कि 
“जो बोला जायगा वही सत्य होगा ।” भवभूतिने ऋषियोंके काव्य-कौशलका 
वर्णन किया है कि “ऋषि पहले बोल जाते और वादमें उसमें अर्थ प्रविष्ट 
होता ।” इसका कारण है ऋषियोंकी सत्यनष्ठि । “समूलो वा एप 
परिशुष्यति । योहतृतमपिवदति । तस्मान्नाहाम्यनृतं वक्‍्तुम्‌ ।” जो असत्य 
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असंभव है। सूरदासकी आंखें उनकी इच्छाके विरुद्ध विषयोंकी ओर दौड़ा 
करती थीं । उन आंखोंको फोड़कर जव वह अंधे हुए तब उन्हें काव्यके दर्शन 
हुए । वालक श्लरुवने घोर तपरचर्या| द्वारा जब इंद्वियोंको वशमें कर लिया 
तब भगवानूने अपने काव्यमय शंखसे उसके कपोलको छू दिया और इस 
स्पर्शके साथ ही उस अज्ञान वालकके मुखसे साक्षात्‌ वेदवाणीका रहस्य 
व्यक्त करनेवाला अद्भुत काव्य प्रकट हुआ । तुकारामने जब शरीर, इंद्विय 
और मनको पूर्ण रूपसे भंग किया तभी तो महाराष्ट्रको अभंग-वाणीका लाभ 
हुआ । मनोनिग्रहके प्रयत्नमें जब. शरीर॒पर चींटियोंके वमीठे चढ़ गए तब 
उसमेंसे आदि-काव्यका उदय हुआ । आज तो हम इंद्वियोंकी सेवाके हाय 
विक गए है ।. इसलिए हममें आज कविं नहीं है 
समुद्र जैसे सब नदियोंकों अपने उदरमें स्थान देता है उसी प्रकार 
समस्त ब्रह्मांडको अपने प्रेमसे ढक ले, इतनी व्यापक बुद्धि कविमें होनी 
“चाहिए । पत्थरमें ईश्वरके दर्शत करना काव्यका काम है । इसके लिए 
व्यापक प्रेमकी आवश्यकता है । ज्ञानेश्वर महाराज भेंसेकी आवाजमें भी 
वेद श्रवणकर सके, इसीलिए वह कवि हूँ । वर्षा शुरू होते ही मेढकोंको 
'टर्राता देख वसिष्ठको जान पड़ा कि परमात्माने कृपाकी वषसि कृतकृत्य 
हुए सत्पुरुष ही इन मेढ़कोंके रूपमें. अपने आनंदोद्गार प्रकट कर रहे हैं 
और इसपर उन्होंने भक्ति-भावसे उन मेढकोंकी स्तुति की । यह स्तुति 
ऋग्वेदमें मंडूक-स्तुतिके नामसे ली. गई है। अपनी प्रेमल वृत्तिका रंग 
चढ़ाकर कवि सृष्टिकी ओर देखता है । इंसीसे उसका हृदय सृष्टि-द्शनसे 
नाचता है । माताके हृदयमें अपनी संतानके प्रति प्रेम होता है, इसलिए 
उसे देखकर उसके स्तनोंका दूध रोके नहीं रुकता । वैसे ही सकल चराचर 
सुष्टिके प्रति कविका मन प्रेमसे भरा होता है, इससे उसके दर्शन हुए कि वह 
पागल हो जाता है । उसकी वाणीसे काव्यकी धारा वह निकलती है । 
वह उसे रोक ही नहीं पाता । हममें ऐसा व्यापक प्रेम नहीं । सृष्टिके प्रति 
उदार बुद्धि नहीं । पुत्र-कलत्र-गृहादिसे परे हमारा प्रेम नहीं गया है । फिर 
वृक्ष वल्‍ली आम्हां वनचरे सोयरी---बृक्ष, लता और वनचर हमारे कुट॒म्बी 
हँ---थह काव्य हमें कहांसे सूझे ! . है 
कविको चाहिए कि वह सारी सृणष्टिपर आत्मिक चादर डाल दे । 


फायदा कया है ? : शेड 


हताश होकर आस-पास देखना छोड़ देता हैं और भट बैठ जाता है, वैसे ही 
हमारी विपय-त्रस्त वुद्धिसि भावी कालकी ओर देख सकना नहीं ग्रेता । 
“को जाने कलकी ? आज जो मिले वह भोग लो”, इस वृत्तिसे काव्यकी 
आशा नहीं हो सकती । 
ईशावास्योपनिपदके निम्नलिखित ब्रह्मपरमंत्रमें. यह अर्थ सुझाया गया है: 
कविमंनोपी परिभूः स्वयंभूः 
यायातथ्यतोर््यान्‌ व्यदधात्‌ शाइवतीस्यः समाभ्यः। 
अर्थ--कवि (१) मनका स्वामी, (२) विश्व-प्रेमसे भरा हुआ, (३) 
आत्मनिष्ठ, (४) यथार्थभापी और (५) शाइवत कालपर दृष्टि रखने- 
वाला होता है । 
मननके लिए निम्नलिखित अर्य॑ सुभाता हुं--- 
(१) मनका स्वामित्व ८ब्रह्मच्, (२) विद्वप्रेम - अहिसा, 
(३) आत्मनिष्ठता ८ अस्तेय, (४) यथार्थभाषित्व ८ सत्य, (५) शाइवत 
कालपर दुष्टि ८ अपरिय्रह । 


छः 
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कहते हैँ रेखागणितकी रुचना पहले-पहल यूक्लिडने की । वह ग्रीस 
(यूनान) का रहनेवाला था। उसके समयमें ग्रीसके सब शिक्षितोंके दिमाग 
राजनीतिसे भर गये थे--या यों कहिए कि उनके दिमागोंमें राजनोतिके 
पत्थर भरे थे । इस वजहसे रेखागणितके कद्गदां दुर्लभ हो गये थे और 
यूविलड तो रेखागणितपर मुग्ब था । फिर भी जैसे आज चरखेपर मुग्ब 
एक मानवने वहुतेरे राजनीति-विशारदोंको चक्‍करमें डाल दिया है, वैसे ही 
यूक्लिडने भी वहुतेरे राजनीतिज्ञोंकों रेखाएं खींचनेमें लगा दिया था । रोज 
यूक्लिडके घरवर रेखानणितके शिक्षारथियोंका जमघट लगता और वह उन्हें 
अपना आविष्कार कुशलतापूर्वक समभाता । 

पर 
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. बोलता है वह समूल शुष्क हो जाता है, अतः सुझे असत्य नहीं बोलना चाहिए।. 
प्रश्नोपनिषद्मं ऋषिने ऐसी चिता प्रदर्शित की है। जाज्वल्य सत्यनिष्ठामेंसे 
काव्यका जन्म होता है। वाल्मीकिने पहले रामायण लिखी, वादकों रामने 
आचरण किया । वाल्मीकि सत्यमूत्ति थे, अतः रामको उनका काव्य सत्य 
करना ही पड़ा । और वाल्मीकिके राम थे,भी कंसे---ढ्ि: दशरं नाभिसंधत्ते 
रामो हिर्नाभिभाषते ।” राम न दोवारा वाण छोड़ते हें और न दो वार 
वोलते हैं । आदिकविकी .काव्ग्र-प्रतिभाकों सत्यका आधार था । इसीसे- 
उनके ललाटपर अमरत्वका लेख लिखा गया । सृष्टिके गूढ़ रहस्य अथवा 
समाज-हुदयकी सूक्ष्म, भावनाएं व्यक्त कर दिखानेका सामथ्यें चाहते हो तो 
सत्ययूत बोलना चाहिए। हूवहू वर्णन करनेकी शक्ति एक प्रकारकी 
सिद्धि है। कवि वाचासिद्ध होता है, कारण वह वाचाशुद्ध होता है। 
हमारी वाचा शुद्ध नहीं है। असत्यको हम खपा लेते हूँ, इतना ही नहीं, 
सत्य हमें खटकता है।. ऐसी हमारी दीन दशा है। इसलिए कविका उदय 
. नहीं होता। 

कविकी दृष्टि ज्वाइवत कालकी और रहनी चाहिए। अनंत कालकी ओर 
नजर हुए विना भवितव्यताका परदा नहीं खुलता। प्रत्यक्षसे अंब हुई बुद्धिको 
सनातन सत्य गोचर नहीं होते । सकुरातको विषका प्याला पिलानेवाले तकेने 
सुकरातको मरत्य देखा । “मनुष्य मर्त्य है और सुकरात मनुष्य है, इसलिए 
सुकरात मर्त्य है ।” इससे. आंगेकी कल्पना उस दुटपुंजिये तकको न सूकी, 
लेकित विषग्राशनके दिन आत्माकी सत्ताके संबंवर्में प्रवचन-करनेवाले सुक- 
रातको परेका भविष्य स्पष्ट दिखाई देता था । - भविततव्यताके उदरमें सत्यकी 
जयको छिपा हुआ वह देख रहा था । .इस वजहसे वह वर्तमान युगके विषयमें 
वेफिक्र रहा । ऐसी उदासीन वत्ति मनमें रमे विना कवि-हृदयका निर्माण 
नहीं हो सकता । संसारके सव रस करुणरसकी. गुलामीमें लगे रहनेवाले 
हैं, यह वात समाजके चित्तपर अंकित कर देनेका भवभूतिने अनेक प्रकारसे 
प्रयत्न किया । पर तत्कालीन विषयलोलुप उन्मत्त समाजको वह मान्य न 
हुआ । उसने भवशभूतिको ही फेंक दिया ।. पर कविने अपनी भाषा न 
छोड़ी । कारण, शाइवत कालपर उसे भरोसा था । शाइवत कालपर नजर 
रखनेकी हमारी हिम्मत नहीं होती । चारों तरफसे घिरा हुआ हिरव जैसे 
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जेवनारमें अठारह दूवा छत्तीस व्यंजन बनाना नहीं भूलते । सारांश यह 
कि मनृप्य उत्सव-प्रिय है, यह उसके जीवनके दुःखमय होनेका सबूत है । 
वैसे ही आज जो हमारी वद्धि सिर्फ फायदावादी वन गई है, यह हमारे राष्ट्रके 
महान्‌ वीड्धिक दिवालियेपनका सवूत है । 
हमेशा फायदेकी शरण जानेकी वान पड़ जानेसे हमारे समाजमें साहस- 
का ही अभाव-सा हो रहा है। इसके कारण ब्राह्मग-वृत्ति, क्षात्रवृत्ति और 
बैब्यवृत्ति लुप्त-सी हो रही है। त्राह्मणके मानी हैं साहसकी साक्षात्‌ प्रतिमा । 
मृत्यके परले पारकी मीज लेनेके निमित्त जीवनकी आहुति देनेवाला ब्राह्मण 
कहलायेगा । फायदा कहेगा, 'मौतके वादकी वात किसने देखी है ? हाथ का 
घढड़ा पटककर वबादलका भरोसा क्यों करें ? ” फायदेके कोशर्मं साहस शब्द 
मिलना ही संभव नहीं । और मिल भी गया तो उसका बर्थ लिखा होगा 
मूर्खेता' ! यदि फायदेके कोशयसे जीवन-गीताकी संगति विठाई जाय तो 
फल-त्यागकी अपेक्षा त्यागका फल क्या है, यह प्रदन पैदा हो जायगा । ऐसी 
स्थितिमं सच्ची ब्राह्मणबवृत्तिके लिए ठोर ही कहां रहेगा ? “त्याग करना, 
साहस करना, यह सव ठीक है ।” फायदावादी कहता है-- पर क्या 
त्यागके लिए हैं! त्याय करनेको कहते हो ?” “नहीं, त्यागके लिए त्याग 
नहीं कहता, फायदे के लिए त्याग सही ।” “पर वह फायदा कब मिलना 
चाहिए, इसकी कोई मियाद वताइएगा या नहीं ?” “तुम्हारा कोई कायदा 
है कि फायदा कितने दिनमें मिलना चाहिए ? ” वह कट्ेगा-- त्यागके दो 
दिन पहले मिल जाय तो अच्छा है ।” समर्य युद्ट रामदासने लोगोंके लालची' 
स्वभाव का वर्णन करते हुए कार्यारभर्में देव (ईदेवर) का नाम लेना चाहिए, 
इस कयनका अर्थ फायदेके कोशके अनुसार किया---कार्या रंभी देव, अर्थात्‌ 
कामके शुरूमें कुछ तो देव (दो) ।” सारांच्, फल ही देव है और वह काम 
करलेके पूर्व मिलना चाहिए, इसका नाम है वाफायदा तत्त्वनान ! जहां 
(वेचारे) देव (ईश्वर) की यह दक्षा है वहां ब्राह्मणवृत्तिकी वात ही कौन 
पृद्धता है ? 
परलोकके लिए इस लोककों छोड़तेवाला साहस तो सरासर पागलपन 
है, इसलिए उसका तो विचार हो नहीं करना है । इससे उतरकर हुई 
क्षात्रवृत्ति उफ मिलावटी पायलपन । इस-लोकमें वाल-बच्चे, अड़ोसी-पड़ोसी' 
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बहुतेरे राजनी तिज्ञोंको यूक्लिडकी ओर आकपित होते देख एक राजाके 
मनमें आया, “हम भी चल देखें, कुछ फायदा होगा ।” उसमें हंप्तेभर 
यूक्लिडके पास रेखागणित सीखा । अंतर उसने यूक्लिडसे पूछा, “मे 
आज रेखागणित सीखते सात दिन हो गये, पर यह व समझें आया कि इससे 
फायदा क्‍या है ?” यूक्लिडने गंभीरतापूर्वक अपने एक शिष्यसे कहा, 
“सुनो जी, इन्हें चार आने रोजके हिसावसे सात दिनके पौने दो रुपये दे 
दो ।” फिर राजाकी ओर मुखातिव होकर कहा, तुम्हारा इस हफ्तेका 
काम पूरा हो गया, कलसे तुम कहीं और काम ढूंढ़ो ।” क्‍या वह राज-वीति- 
कुशल राजा भेंपनेके वजाय पौने दो रुपये पल्ले पड़नेसे खुश हुआ होगा ? 
हम लोगोंकी मनोवृत्ति उस ग्रीक राजाकी-सी वन गई है । 

हर वातमें फायदा देखनेकी वहुतोंकी आदत पड़ गई है । सूत कातनेसे 
क्या फायदा है, इससे लेकर स्वराज्य हासिल होनेतकके फायदेके बारे में 
 खबियों सवाल होते हैं । ये फायदावादी लोग अपनी फायदेवाली अक्लको 
जरा और आगे हांक ले जाय॑ तो तत्त्वज्ञानकी ठेठ चोटीपर पहुंच जायंगे । 
तत्त्वज्ञानके शिखरसे ये लोग केवल एक प्रइनके ही पीछे हैं और वह प्रइन 
है---फायदेसे भी क्या फायदा है ?” एक लड़का अपने वापसे कहता है, 
“बावूजी, गाय-भेंसका फायदा तो समभमें आता है कि उनसे हमें रोज 
दूध पीनेको मिलता है; लेकिन कहिए तो इन वाघ-बघेरों और सांपोंके 
होनेसे क्या फायदा है ?” वाप जवाब देता है, 'समूची सृष्टि मनुष्यके 
फायदेके लिए ही है, इस वेकारकी गलतफहमीमें हम न रहें, यही इनका 
फायदा हैं ।” ् 

कालिदासने एक जगह मनुष्यको उत्सव-प्रिय' कहा है। कालिदासका 
मनुष्य-स्वभावका ज्ञान गहरा था और इंसीसे वह कवि कहलानेके अधिकारी 
हुए । सभीका अनुभव है कि मनुष्यको उत्सव ब्रिय है, लेकिन क्‍यों प्रिय है ? 
पाठशालाके लड़कोंको रविवारको छुट्टी क्‍यों प्यारी लगती है ? छः: दिन 
दीवारोंके घेरेमें घिरे रहनेके वाद रविवारकों जरा स्वच्छुंंदताके सांस ले 
पाते हैं, इस कारण । मनृष्यको उत्सव प्यारा क्यों है, इसका भी उत्तर ऐसा 
ही है। दुःखोंसे दवा हुआ हृदय उत्सवके कारण हलका हो जाता है। हमारे 
घर अठारह विस्वे दारिद्रय रहता -है, इसीसे लड़केका व्याह रचनेपर हम 


न 
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किया है 'अर्नत्वैमन्: । अनंता विश्वदेवा:--मनकी अर्नेत वृत्तियां होनेके 
कारण विश्वमें भी अनंत शक्तियां उत्पन्न होती हें, इन अनंत मानसिक 
वृत्तियों और सामाजिक शक्तियोंका संपूर्ण साक्षात्कार करके ऋषियोंने 
धर्मकी रचना की है। स्वयं ऋषि ही कहते हं--- ऋषि: पश्यन्‌ अवोधत । 
योगशास्त्रमे योगी की अर्थोन्मीलित' दुष्टिका वर्णव किया गया हैं। इसका 
हस्य है---विश्वमें ओतप्रोत शक्तियोंके अवलोकन तथा निरीक्षणके 
लिए आधी दृष्टि खुली रहे ओर अपने हृदयमें सन्निहित वृत्तियोंके परीक्षणके 
लिए आदी दृष्टि भीतरकी तरफ मुड़ी रहे। कालके कराल जबड़ेमें 
पिसनेवाले दीनजनोंके प्रति करणासे आदी दृष्टि खुली हुई और अंतर्यामी 
परमेश्वरके प्रेम-रसक पानसे मतवाली होनेके कारण आधी दृष्टि मुंदी हुई । 
योगी ऋषियोंकी इस अर्थोन्मीलित दृष्टिने अंतर्वाह्य सारी सुष्टिके दर्शन 
कर लिये थे। इसीसे हिंदू धर्म अनेक आइचर्यकारक कल्पनाओंका भंडार 
बन गया है। अर्जुनके अक्षय तरकसमें वाणोंकी कमी होती ही न थी। 
उसी तरह हिंद-धर्म-हपी महासागरमें छिपे हुए रत्त कभी खतम ही नहीं 
हो सकते । ऋषियोंकी इन मनोहर कल्पनाओंमें चतुविध पुरुपार्थकी कल्पता 
भी एक ऐसा ही रमंणीक रत्त 
वर्म, अर्थ, काम और मोक्ष, ये चार पुरुपार्थ बतलाये गये हूँ । इनमेंसे 
मीक्ष और काम दो परस्पर-विरोवी सिरोपर स्थित हैं। प्रकृति और पुरुष 
या शरीर और आत्मामें अनादि कालसे संवर्ध चला आ रहा है। वेदोंमें जो 
बृत्र और इंद्रके युद्धका वर्णन है वह इसी सनातन युद्धका वर्णन है। वृत्रका 
अर्थ है न्लावकों ढक देनेवाली शक्ति । इंद्र! संज्ञा परोक्ष संकेतकी द्योतक है 
ओर उस अर्यको सूचित करनेके ही लिए खासकर गढ़ी गई है। इृदम्‌ 
या विश्वद्रष्टा' इंद्र' शब्दका प्रत्यक्ष अर्थ हैं। यह है उसका स्पष्टीकरण । 
ज्ञानकों ढांकनेकी कोशिश करनेदाली और ज्ञानका दर्शच करनेकी चेष्टा 
करनेवाली, इन दो शक्तियोंका अर्थ ऋ्मश:ः जड़, शरीरात्मक, भौतिक 
शक्ति और चेतना, जानमय, आत्मिक शक्ति है। इन दोनोंमें सदा संधर्प 
होता रहता है और मनुप्यका जीवन इस संघर्पमें फंसा हुआ है। ये दोनों 
परस्पर-विरोधी तत्त्व एक ही व्यक्तिमें काम करते हैं, इसलिए मनुप्यका 
हृदय इनके युद्धका बर्मलेत्र कु्क्षेत्र' हो गया है। बात्माकों मोक्ष-पुरुपार्थकी 
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या देशकी रक्षाके लिए मरनेको तैयारीका नाम है क्षात्रवृत्ति । पर आप 
मरे तो जग डूबा” यह फायदेका सूत्र लगाकर देखिए तो इस मिलाबदी 
पागलपनका मंतलव समझें आ जायगा । राष्ट्रकी रक्षा क्‍यों, अथवा 
स्वराज्य क्‍यों ? मेरे फायदेके लिए । और जब में ही चल वसा तो फिर 
स्वराज्य लेकर क्या होगा ? यह भावना आई कि क्षात्रवृत्तिका साहस 
बिदा हुआ । 

वाकी रही वेश्यवृत्ति | पर वेश्यवृत्तिमें भी कुछ कम साहस नहीं चाहिए । 
अंग्रेजोंने दुनियाभरमों अपना रोजगार फैलाया तो विना हिम्म्तके नहीं 
फैलाया है। इंग्लैंडमें कपासकी एक डोंडी भी नहीं पैदा होती और आधेसे 
अधिक हिंदुस्तानकों कपड़ा देनेकी करामात कर दिखाई ! कंसे ? इंग्लेंडके 
इतिहाससें समुद्री यात्राओंके प्रकरण साहसोंसे भरे पड़े है । कभी अमेरिकाकी 
यात्रा तो कभी हिदुस्तानका सफरं; कभी रूसकी परिक्रमा तो कभी सु-आझा 
अंतरीपके दर्शन; कभी नील नदीके उद्गमकी तलाश है तो कभी उत्तरी 
ध्रुवके किनारे पहुंचे है । यों अनेक संकटभरे साहसोंके वाद ही अंग्रेजोंका 
व्यापार सिद्ध हुआ है। यह सच है कि यह व्यापार अनेक राष्ट्रोंकी गुलामीका 
कारण हुआ । इसीसे आज वह उन्हींकी जड़ काट रहा है । पर जो हो, 
साहसी स्वभावकों तो सराहना ही होगा । हममें इस वैश्य-वृत्तिका 
साहस भी बहुत-छुछ नहीं दिखाई देता। कारण, फायदा नहीं 
दीखता । 

जवतक तकलीफ सहनेकी तैयारी नहीं होती तवतक फायदा दीखनेका 
ही नहीं । फायदेकी इमारत नुकसानकी धूपमें बनी है । 


चार पृरुषार्थ 


मनष्यके अंतःकरणकी सुक्ष्म भावनाओंकी दुष्टिसे समाज-रचनाका 
गहरा अध्यवन करके हमारे ऋषियोंने अनेक सुंदर कल्पताओंका आविष्कार 
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कि कामकी तृप्ति कामोपभोग द्वारा करनेका यत्न स्वयं क्षत्रिय वनकर 
पुथ्वीको निः:ल्षत्र करने प्रयासकी तरह व्याघातात्मक या असंगत है। इसे 
चाहे जितना भोग लगाइए, सब आममें घी डालने-जैसा ही होता है। इसका 
भेख बढ़ती ही जाती है। अन्नदाता ही इसका सबसे प्यारा खाद्य है और 
उसे खानेंमें इसे निःसंदेह भस्मासुरसें भी वढ़कर सफलता मिलती है। 
इसलिए इस कामासुरको वरदान देवेकी गलती न कीजिए । 
इसकी ठीक उलटी वात्त काम कहता है। वह भी उतनी ही गंभी रतासे 
कहता है---मोक्षक चकमेंमें आओगे तो नाहुक अपना काल-मोक्ष (कपाल- 
क्रिया) करा लोगे | याद रखो, वेदांतकी ही वदोलत हिंदुस्तान चौपट हुआ 
है। यह तुम्हें स्वर्गसुख और आत्म-साक्षात्कारकी मठी-मीठी वातें सुनाकर 
भलावेमें डालेगा । लेकिन यह इसकी खालिस दगावाजी है। ऐसे काल्पनिक 
कल्याणक पीछे पड़कर ऐहिक सुखको जलांजलि देना वृद्धिमानीकी वात नहीं 
है। वत््वमसि” आदि महावाक्योंकी चर्चा यदि कोई घड़ीभर मनोविनोदके 
लिए भोजनके अनंतर नींद आनेसे पहले या नींद आनेके लिए करे तो उसकी 
वह कीड़। क्षम्य मानी जा सकती है, परंतु यदि कोई खाली पेट यह चर्चा 
करनेका हीसला करेगा, तो वह याद रक्‍खे कि उसे व्यावहारिक तत्त्वमसि 
(पँसे) की ही शरण लेनी होगी। चांदनी विलकुल आठे जैसी सफेद भले 
ही हो, परंतु उसकी रोटियां नहीं बनतीं। और तो कुछ नहीं, मोक्षकी 
चिताकी बदोलत जीवनका आनंद खो बैठोगे । इस विश्वके विविध विपयों- 
का अस्वाद लेनेके लिए तुम्हें इद्रियां दी गई हैँ। लेकिन यदि तुम 'जग- 
न्मिथ्या' सानकर इंद्रियोंको मारनेका उद्योग करते रहोगे तो आत्मवंचना 
रोगे और आखिर तुम्हें पछताना पड़ेगा। पहले तो जो आंखोंकों साफ- 
साफ नजर आता है उस संसारको मिथ्या मानो और फिर जिसके अस्तित्वक 
विपयमें बड़े-बड़े दार्शनिक भी सशंक हें, वैसी 'आत्मा' नामक किसी वस्तुकी 
कल्पना करो, इसका क्या अथे है? बेदोंने भी कहा है, कामस्तदगे सम- 
वर्तत--सृष्टिकी उत्पत्ति कामसे हुई। और इसका अनुभव तो सभीको 
है। यदि दरअसल ईब्वर जैसी कोई वस्तु हो तो भी कल यदि सभी लोग 
निष्काम होकर ब्रह्मचर्य पालन करने लगें, तो जिस संषप्टिकों उत्पन्न 
होनेंसे बचानेके लिए यही परमेश्वर समय-समयपर अवतार घारण करता 


थ 
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अभिलापा होती है, झरीरकों काम-पुरुषा्थे प्रिय है। दोनों एक-दूसरेका 
नाश करनेकी ताकमें हूँ । | 
* मोक्ष कहता है, काम आत्माकी जान लेनेपर तुला हुआ उसका कट्टर 

बेरी है। उसे मार डालो--निष्काम वनो। यह वड़ा मायावी और स्नेही 
मालूम होता है । लेकिन इसके प्रेमके स्वांगपर मोहित होकर धोखा न खाना । 
यह जितना कोमल दीखता है उतना हो कर है। इसके दिखानेके दांत 
प्रेममय हैं, पर खानेके दांत केवसे भरे हुए । ऊपर-ऊपरसे यह चैतन्यरससे 
परिपूर्ण वालकोंको जन्म देता हुआ दिखाई देता है। लेकिन यह वास्तविक 
नहीं है। यह बृद्ठों महतारी अवतक मरती क्यों नहीं”, इसीकी इसे हमेशा ._ 
फिक्र रहती है। याद रहे कि लड़केको जन्म देनेका अर्थ है पिताकी मृत्युकी 
तैयारी करना। अगर आपकी यह इच्छा होती कि आपके वाप-दादा, 
आपके पुरखा, जीवित रहें, तो क्या आप लड़के और नाती-पोते पैदा करते ? 
क्या आपको पता नहीं कि इतने आदमियोंका प्रचंड लोकसंग्रह' या मनुष्यों- 
का ढेर पृथ्वी संभाल वहीं सकती ? आप इतना भी नहीं जानते ? “मां तो 
मरने ही वाली है, वह हमारे वशकी वात नहीं”, यह कह देतेते काम नहीं 
चलेगा। हम यह नहीं भुला सकते कि माताकी मृत्युकी अवश्यंभाविता 
स्वीकार करके पुत्र का उत्पादन किया जाता है। इस्तीलिए तो जन्मका 
भी सूतक' (जननाशौच) रखना पड़ता है। चेतन्यरससे भरे वालककों 
उत्पन्न करनेका श्रेय अगर आपको देना हो, तो उसी रससे ओतप्रोत माताको 
मार डालनेका पातक्‌ भी उसीक मत्ये होगा। उत्पत्ति और संहार, काम 
और क्रोध, एक ही छुड़ीके दो सिरे हँ। काम कहते ही उसमें क्रोध का 
अंतर्भाव हो जाता है। इसीलिए अहिसक वृत्तिवाले सत्पूरुष संहार-क्रियाकी 
तरह उत्पत्तिकी क्रियामें भी हाथ नहीं वंटाते । सच तो यह है कि वालकका 
चैतन्यरस कामका पैदा किया हुआ होता ही नहीं। जिस गंदे अंगरजसे 
मलिन होनेमें मां-वाप अपने-आपको धन्य मानते हूँ वह रजोरस इसका 
पैदा किया होता है। कारण, इसका अपना जन्म ही रजोगूण की घूल 
(रज) से हुआ है । आप अगर इसके मनोरथ पूरे करनेके फेरमें पड़ेंगे तो 
यह कभी अधायेगा ही नहीं, इतना वड़ा पेटू है। जिस-जिसने इसे तृप्त 
करनेका प्रयोग किया वें सभी असफल हुए। उन सवको यही अनुभव हुआ अं 
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भी जाती है उसी तरह शरीरकी योग्यता- कितनी ही बढ़ाई जाय, 
भी आत्माकी अनंत महिमाके मुकाविलेगें वह शून्यवत्‌ हो जाती 
इसलिए निष्पक्ष समताकों आत्माके ही पक्षका समर्थन करना 
चाहिए । | 
यह हुआ एक पक्ष । इस पक्षकी दृष्टिमें शुद्ध आत्मपक्ष या आत्मवाद 
इप्ट है, परंतु जबतक देहका वंचन है तवतक वह शक्य नहीं प्रतीत होता । 
पर संसार छोड़कर परमार्थ करनेसे खानेको अन्न भी नहीं मिलता, यही 
कथन बहुतेरे लोगोंके दिमागमें--या यों कह ज्ञीजिए कि पेटमें--- तुरत 
घुस जाता है। उदरनिमित्तम्‌' सारा ढकोसला होनेसे सभी चाहते हैं 
कि गृड़-खोपडेके नैवेद्वते ही भगवान्‌ संतुप्ट हो जाय। नामदेवका दिया 
हुआ नैवेद्य भगवान खाते नहीं थे, इसलिए वह वहीं धरना देकर बैठ गये । 
लेकिन इनका दिया हुआ गृड़-खोपड़ा यदि भगवान्‌ सचमुच खाते लगे, 
तो भगवानकों एकादशी ब्रत रखानेके लिए यह नई मंडली सत्याग्रह किये 
विना न रहेंगी ! ये आत्माकों थोड़े-से-संतुप्ट करता चाहते हैं। कारण कि 
अगर आत्माको बिलकुल ही संत्रोप न दिया जाय और केवल देहपूजाके 
धर्मका ही अनुसरण किया जाय तो उस देहपुजाके समर्थनके लिए नास्तिक 
तत्त्वज्ञानका पारायण करनेपर भी अंतरात्माका दंश बंद नहीं होता । 
इसलिए दोनों पक्षोंकी दृष्टिमें समकोता वांछवीय है। यह समझकीता 
करानेका भार धर्म और अर्थनें लिया है। 
जब दो आदमी मार-पीट करके एक-दूसरेका सिर फोड़तेपर आमादा 
हो जाते हैँ तव उनका टंटा मिटानेके लिए दोनों पक्षके लोग वीच-बचाव 
करने लगते हूं। उसी प्रकार आत्मवादी मोक्ष और देहवादी कामका ऋगड़ा 
मिटानेके लिए मोक्षकी तरफसे वर्म और कामकी तरफसे अर्थ, ये दो पुरुषार्थ 
उपस्थित हुए हूँ। अब, ये--कम-से-क्म दिखानेको तो--समभझौता 
करानेके लिए वीच-बचाव करते हैं, इसलिए निष्पक्ष वृत्ति या समभदारीके 
समभीतेका स्वांग करना उनके लिए लाजिमी हो जाता है। अतः उनकी 
भाषा दोनों पक्षोंको थोड़ी-बहुत खुश करनेवाली होती चाहिए, और होती 
भी है। परंतु यद्यपि इन लोगोंको तकरार भिदानेकी बात करनी पड़ती है 
तथापि उनके दिलमें यह उत्कठ इच्छा नहीं होती कि दोनों पक्षोंमेंसे किसी 
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है उसका पूरा-पूरा विध्वंस हुए बिना न रहेगा। मोक्ष के माने अगर 
अत्यंतिक सुख हो तो सरल भाषायें उसका अर्थे चिरंतन कामोपभोग ही 
हो सकता है।” | ह 

यह है कामकी दलील। 

संपूर्ण त्याग और संपूर्ण भोग, ये परस्पर विरोधी दो श्रुव हैँ। एक 
कहता है शरीर मिथ्या है, दूसरा कहता है आत्मा भूठी है। दोनोंकों एक- 
दूसरेकी परवाह नहीं, दोनों पूरे स्वार्यी है । लेकिन आत्मा और शरीर दोनोंका 
मिलन मनुष्यमें हुआ है । इसलिए इस तरह दोनों पक्षमें अपने ही समे-संबंधी 
देखकर अर्जुनके लिए आत्मनिर्णय करना असंभव हो गया, उसी तरह कर्म 
योगके धर्मृक्षेत्रमें अपने स्तेंही-संबंधियोंकों दोनों विपक्षोंसे संलग्न देखकर 
मनुष्यके लिए किसी भी एक पक्षके अनुकूल स्थायी और निश्चित निर्णय 
देना कठिन हो जाता हैं। मनकी दिंधा स्थिति हो जाती हैं और एक मन 
चरीरका' पक्ष लेता है, दूसरा आत्माकी हिमायत करता है। मनुष्यका 
जीवन अ-शरीर आत्मा और आत्महीन शरीरकी संथिपर आश्रित है, इसलिए 
उसे शुद्ध आत्मवाद या मोक्ष-पूजा पचती नहीं, और शुद्ध जड़वाद या कामोपा- 
सना रुचती नहीं। इन दोनों मंत्रोंमें अढ्ेत कायम करता, या उन्तका साम॑- 
जस्य करना वड़े कौशलका काम है। यह कर्म करनेकी चतुराई या कौशल' 
ही जीवनका रहस्य है। 

यदि देहासक्त या चीचेवाले मनको मन और आत्म-प्रवण या ऊपर- 
वाले मनको बुद्धि! नाम दिया जाय, तो मन और बुद्धिमें एकता करके 
व्यवहार करना चाहिए। त्वयाउधमें--मयाज्वर्म! यह गणितकी समता 
यहां किसी कामकी नहीं। “घरमें चार रोटियां हैँ और दो लड़के हूँ, तो 
हरेकको कितनी रोटियां दी जाय॑ं ?” ऐसी च्ैैराशिककी समता अगर 
माताएं सीखने लगें तो वड़ा अंबेर हो जाय । एक लड़का दो सालका है और 
दूसरा पच्चीस वर्षका । पहला अतिसारसे मरेगा और दूसरा भूखसे । ऐसे 

हेसावी न्‍्यायका अवलंबन करके आधा शरीरका संत्तोप, आबा जात्माका 
संतोप करनेकी कोशिशसे यह मसला हल नहीं होगा, समताका अर्थ है 
योग्यता अनुसार कीमत आंकना । गणित ज्ास्त्रमें अनंतके आगे चाहे 
जितनी वड़ी सान्त संख्या ली जाय तो भी उसकी कीमत अनंठके मुकाबिलेमें 
| 
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और चिंतन लगातार करते रहना चाहिए। इससे मोक्षकी भी पूव तेयार। 
हो जायगी । 

अर्थ कहेगा--- अगर व्यभिचारकों स्वीकृति दी जाब तो संसारकी 
व्यवस्थाका अंत हो जायगा । इसलिए वह न इष्ट है, न संभव । परंतु ब्रह्मचर्य- 

का नियम तो एकदम निसर्ग-विरोवी हैं । वह अश्षक्‍त ही नहीं, अनिप्ट भी 

है । तब, वोचका गृहस्थ-वृत्तिका ही राजमार्ग शेप रहता है। इसमें थोड़ा-सा 
संयमका कप्ट जरूर है, लेकिन वह अपरिहार्य है | बुड़ापेमें इंद्रियां जर्जरित 
हो जानेपर अनायास ही त्याग हो जाता हैं। इसलिए यह त्यागकी शर्त 
अपरिहार्य होनेके कारण उसे मंजूर कर लेना चाहिए । इससे मोक्षकों भी 
जरा तसल्‍्ली होगी। लेकिन विवाहका वंबन अभेद्य माननेका कोई कारण 
नहीं है। विवाह हमारे सुखके लिए होते हैँ, हम विवाहके लिए नहीं हैं । 
इसलिए हम बविवाहक धर्मको स्वीकार नहीं करते, लेकिन विवाहकी नीति- 
का स्वीकार कर सकते हूं 

मोक्षकी दृष्टिमें अहिसा परम धर्म है। पतंजलिने कहा है कि यह 
जाति-देश-काल-समय' आदि सारे ब्ंवनोंसे परे सार्वभीम महाव्रत' है। 
इसके विपरीत कामका सिद्धांत-वाक्य ईश्वरोष्हमहं भोगी' है। इसलिए 
उसका तो बिना हिंसाक निर्वाह हो नहीं हो सकता, क्योंकि साम्राज्यवादकी 
वृकोदर-बृत्तिकी इमारत हिसाके हो पायेपर रची जा सकती है। 

ऐसी स्थितिमें धर्म कहेंगा--कम-से-कम' मानसिक हिंसा तो किसी 
हालतमें नहीं होने देती चाहिए। धरीर-बर्मके रूपमें कुछ-म-कुछ हिंसा 
अनजाने भी हो ही जाती है। उसे भी कम करनेकी कोशिश करनी चाहिए । 
परंतु प्रथत्व करनेपर भी कमजोरीके कारण जो हिसा बाकी रह जायगी 
उत्तनी क्षम्य समझी जाय । पर इसका यह अर्थ नहीं कि उतनी हिंसा करनेका 
हमें अधिकार है। कितु उतनीके लिए हम परमेदवरसे नम्नतापुर्वक क्षमा 
मांगें और अपनी वृद्धि झुद्ध खख्ें। अगर क्षमा-वृत्ति असंभव ही हो, तो 
सी अपराध माफ कहूंगा', जैसा कोई ब्रत लेकर हिसाकों आगे टाल देता 
चाहिए। इतना करनेपर भी हम अपनी वृत्तिको काबू न रख सकें, हमारे 
अंतः:करणमें छिपा हुआ पशु अगर जाग ही उठे तो हम अपनेसे अधिक 
बलवान्‌ व्यक्तिसे लोहा लें, कम-से-क्रम अपनेसे कम वलवाबनूकों तो क्षमा 
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पर भी मार न पड़े। वे लहु-लुहान सिर देखना नहीं चाहते, मगर सिर्फ 
अपने पक्षका । यदि केवल शत्रु-पक्षके ही सिर फूटते हों तो उन्हें-कोई परवाह 
न होती | लेकिन दुःखका विषय तो यह है कि शत्र-पक्षके साथ-साथ अपने 
पक्षके सिर॒पर भो डंडे पड़ते हो हैं । इस्तोलिए कगड़ा ते करानेकी इतनी उत्सु 
कता होती है। सारांश, धर्म और अर्थ यद्यपि टंठा मिटानेके लिए शांति- 
मंत्र जपते हुए बीच-बचाव करने आये हैं, तथापि वास्तवमें धर्मके मनमें 
यही इच्छा होती है कि कामका सिर अच्छी तरह कुचल दिया जाय, और 
अर्थ भी सोचता है कि मोक्ष मर जाय तो अच्छा हो ! किसी भी एक पक्षका 
नाश होनेसे झगड़ा तो खतम होगा ही ! कई वार जो काम लड़ाईसे नहीं 
होता, वह सुलहसे हो जाता हैं। योद्धाओंकी तलवारकी अपेक्षा राज- 
नीतिज्ञोंकी कलमको कभी-कभी सफलता का अधिक हिस्सा मिलता है। 
मोक्ष! और काम को अगर योद्धा मानें तो धर्म! और 'अर्थको राज- 
नीतिज्ञ कहना चाहिए। दोनों समझौता चाहते हें; लेकिन धर्मकी 
यह कोशिश होती है कि संधिकी शर्तें मोक्षानुकूल हों, और अर्थकी यह 
चेष्टा होती है कि वे कामानुक्‌ल हों। प्रत्येक चाहता है कि समझौता 
तो हो, लेकिन अपने पक्षकी कोई हानि न हो। यहां इस समभौतेका 
थोड़ा-ला नमूना ही दिखाया जा सकता है। उदाहरणके लिए-- 
'मोक्ष ब्रह्मचारी और काम व्यभिचारी है। इस प्रकार ये दो सिरे हैं । 
धर्म कहेगा--- हमारा आदर ब्रह्मचर्य ही होना चाहिए, इसमें संदेह नह 
उस आदर्शंक पालनका जोरोंसे यत्न करना चाहिए। जब काम बहुत ही 
भंकने लगे तव धामिक विधिक अनुसार गहस्थ-व॒त्ति स्वीकार कर, उसके 
आगे एकाध टुकड़ा डाल देना चाहिए । परंतु वहां भी उद्देश्य तो संयमके 
पालनका हो होना चाहिए और फिर तैयारी होते ही श्रेष्ठ आश्रममें प्रवेश 
करके उससे छुटकारा पाना चाहिए। ब्रह्मचर्यसे.संसार उत्पन्न होगा, यह 
पापके समर्थनर्में दी जानेवाली लचर दलील है । संसारक उत्पन्न होनेकी 
फिक्न आप न करें। उसके लिए भगवान्‌ पर्याप्त हेँ। ब्रह्मचर्यसे सप्टि नष्ट 
नहीं होगी, वल्कि मुक्ति होगी । फिर भी संयमका पालन करनेके अभिप्रायसे 
गृहस्थ-वृत्ति स्वीकार करनेमें आपत्ति नहीं है। इसमें कामका भी थोड़ा- 
बहुत काम निकल जायगा | लेकिन इससे कव छुटकारा पाऊंगा, इसकी चिता 
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जहां कामोपभोग ही महामंत्र हैँ वहां अर्थ-संचयका अनुप्ठान स्वाभाविक ही 
है। घर्मके मतसे 'न वित्तेत तर्वशीयों मनुप्य:---मनुप्यकी तृप्ति अर्यसंचयोंसे 
कदापि नहीं हो सकती | इसलिए अर्थमंग्रह करना ही हो तो उसकी मर्यादा 
वना लेनों चाहिए । सुप्टिका स्वरूप अइवत्य' है। अर्थात कलके .लिए संचय 
उसके पास नहीं है। इसलिए मनुप्यकों भी जव्व॒त्य-संग्रह' रखना चाहिए । 
स एवाद्य स उद्व:--- वह आज भी हैं और कल भी है”, यह वर्णन ज्ञान 
संग्रहपर घटित होता हैं। इसलिए एक आदमी चाहे कितना भी ज्ञान क्यों 
न कमाये, उसके कारण दूसरेका ज्ञान नहीं घट सकता। परंतु द्रव्य-संग्रहकी 
यह वात नहीं है। में अगर पच्चीस दिनके लिए आज ही संग्रह करके रखता 
हूं तो. मेरा व्यवहार चौवीस मनुष्योंका आजका संग्रह चुरानेंके: वरावर 
है और इतने मनृष्योंकों कम या अधिक मात्रामें भखों मारनेका पाप भेरे 
सिर हैं। इसके अलावा, सृप्टिमें अधिक संग्रह ही न होनेके कारण इतना 
संग्रह करनेके लिए मुझे कुटिल मार्गका अवलम्वन करना पड़ता हैं। एक- 
वारगो संग्रह करनेमें मेरी शक्तिपर अतिरिक्‍त बोझ पड़ता है, इसलिए 
मेरी वीर्य-हानि होती ही रहती है । इसके अतिरिक्त, इतना परिय्रह सुरक्षित 
रखनेकी चिता के कारण मेरा चित्त भी प्रसन्न नहीं रह सकता। अर्थसंग्रहकी 
एक ही क्रियामें सत्य,अहिसा,अस्तेय, ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह इन पांचों 
ब्षत्रोंका सामुदायिक भंग होता है। 

इसलिए कम-से-कम, यानी केवल शरीर निर्वाहके लिए ही, संग्रह 
करना चाहिए। वह भी--अंगानां मर्दवे कृत्वा श्रमसंजातवारिणा--- 
“जरर-अ्रम हारा बरीरमेंस पानी निकालकर “करना चाहिए | केवल 
शरीर-कर्मसे शरीर-यात्रा चलानेसे पाप लगनेका डर नहीं होता--- नाप्तोति 
किल्विपम्‌ यह भगवान्‌ श्रीकृषप्णका आश्वासन हूँ। परंतु, जैसा कि कालि- 
दासने रघुवंशके राजाओंका वर्णन करते हुए कहा है, उसमें भी त्यागकी 
वृत्ति होनी चाहिए । कारण, केवल तुम्हारा बन ही नहीं, तुम्हारा शरीर भी 
तुम्हारा निजका नहीं है; कितु सार्वजनिक है, ईश्वरका है। सारांश, संग्रहका 
परिणाम अब्वत्व या तात्कालिक, सावन ज्ञारारिक श्रम, हेतु केवल शरीर- 
यात्रा और वृत्ति त्यायक्री हो, तो इतना भोग धर्मको मंजूर है। तेन त्यक्तेन 
भुंजीवा: ।' 
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करें| यह भी वामृमकित हो तो अपने वचावक लिए हिसा करें, हमला 
. करनेके लिए नहीं । उसमें भी फिर हिसाके साधन, जहांतक हो सके, सीधे- 
सादे और सुधरे हों । केवल शरीरतसे ही हंह-युद्ध करें, हथियार काममें न 
लावें। सारांश, चाहे धर्ममें हिसाका स्थान भले ही न हो, लेकिन हिसामें 
धर्म का स्थान अवश्य होना चाहिए 
अर्थ कहेगा--- हिसाके विना संसारका चलना ही असंभव है। जीव 
जीवस्यथ जीवनम सृष्टिका न्याय है। हमें उसे मानना ही पड़ेगा। लेकिन 
हिंसा करना भी एक कला है। उस कलामें निपुणता प्राप्त किये विना 
किसीको भी हिसा नहीं करनी चाहिए । मुसलमानोंक राजमें जितनी यायोंकी 
हत्या होती थी उससे कई ग॒नी गायें अंग्रेजोंके राजमें कत्ल की जाती हैँ, यह 
बात सरकारी आंकड़ोंसे साफ जाहिर है। लेकिन मुसलमान हिसाकी 
कलाके पंडित नहीं थे, इसलिए उनके खिलाफ इतना हों-हल्ला मचा, 
अंप्रेजोंसे किसीको खास चिढ़ नहीं होती । इसका कारण है, हिसाकी कला । 
_न्फ्लुएंजाने तीस करोड़ आदमियोंसे थोड़े ही ,मयमें साठ लाख आद- 
मभियोंको खाकर अपनें-आपको वदनाम कर लिया । वस्तुतः मलेरिया उससे 
अधिक आदमियोंका कलेवा कर लेता है। लेकिन धीरे-घीरे चवा-चवाकर 
खानेका आहार-जास्त्रका नियम उसे मालूम है, इसलिए वह बड़ा साह 
ठहरा। नये चिकित्सा-विज्ञानका एक नियम है कि ज्ञीतोपचार और 
णोपचार एकके वाद एके वारी-वारीसे करते रहना चाहिए | वही नियम 
हिसापर भी लागू होता हैं। जवतक युद्धक॑ पश्चात्‌ शांति-परिषद्‌ और 
शांति-परिषद्क वाद फिर यद्ध, यह कम भलीसांति जारी न किया जा सके 
' तवतक हिंसा नहीं करनी चाहिए । चूनेपर ईंटें और ईटोंपर चूना रख-रखेकर 
दीवार बनाई जाती है, और फिर उसपर चूना पोता जाता है। उसी प्रकार 
शांतिके वाद युद्ध और युद्धके - वाद ज्ञांति के कऋ्रमसे साम्राज्य कायम करके 
उस साम्राज्यपर फिर शांतिका चना पोततना चाहिए । इसके वदले अगर 
केवल ईंटोंपर ईटे ही जमाई जाय॑ तो सारी ईटें लुड़ककर गिर जाती हैं। 
इसलिए दो हिसाओंके बीच एक अहिसाको स्थान अवश्य देना चाहिए। 
इतना समभोता कर लेनेंमें कोई हज नहीं ।” 
अयेमनर्यम्‌ भावय नित्यम” यह मोलका सूत्र-वाक्य है । इसके विपरीत 
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क्या प्याक इसलिए होती है कि लोग उसका पानी ही व पियें ? दूसरोंको 
पानी पिलानेमे उन्हें हमारे पापका अंश मिलेगा और हमारा पाप कुछ 
अंग्में घटेगा, इस विचारमें कहां तक उदारता है? बोर फ़िर यह देखिए 
कि में लोगोंकी चिता करूँ और लोग मे रो चिता करें, इस तरहका द्वाविड़ी 
ग्रागायाम करनेके बदले क्या यही श्रेयस्कर नहीं है कि हरएक अपनी-अपनी 
किक्र करे ? शहरोंमें फुहड़ स्त्रियां अपने वच्चोंकों रास्तेपर शौच कराती हैं । 
लेकिन मजा यह कि अपने घरकी अगल-बंगलमें गंदगी न हो, इसलिए अपने 
बच्चोंकों दूसरोंके घरोंके सामने वैठाती हैं। और दूसरे भी प्रतियोगी 
सहयोगके सिद्धांतके अनुसार उसके घरके सामने बैठाते हैं! इसके वदले 
सीधे अपने वच्चेकों अपने घरके सामने बैठायें तो क्या हर्ज है ? यह परा्थका 
तत्व भी इंप्ती कोटिका है। इसलिए मनुष्यताका अपमान करनेवाली यह 
परार्थ-वृत्ति त्यागकर हरएकको स्वार्थ-सावना करते रहना चाहिए। 
दूसरेकी बहुत अधिक जिता नहीं करनी चाहिए । सहानुभूतिके सुखके लिए 
या दूरदर्शी स्वार्थकी दृष्टिसे, तात्कालिक सुखका त्याग क्वचित्‌ करना 
पड़ता है। उतना समर्भीता जरूर कर ,लेना चाहिए ।” 

काम, क्रोव और लोभ, ये तीन नरकके दरवाजे माने हैं। इसलिए 
मोक्षका मुख्य आक्रमण, इन्हींपर होना स्वाभाविक है । इसलिए इन तीनोंके 
विपयमें समभोतेकी दृप्टिसे, धर्म और अर्थ का क्या रुख हो सकता है, इसका 
विचार अवतक किया गया । आखिर काम भी एक पुरुषार्थ ही हैं । इसलिए 
उसका जो चित्र यहां खींचा गया है, वह शायद कुछ लोगोंको अतिरंजित 
मालूम होगा। लेकित हूँ वह बिलकुल वस्तु-स्थितिका निदर्शक । “स्वर्गकी 
गुलामीकी अपेक्षा तो नरकका अधिराज्य श्रेयस्कर है”, मिल्टनके शतानका 
यह वाक्य भी इसी अर्थकरा द्योतक है। पुरुयार्थ” का अर्थ है पुरुषको प्रवृत्त 
करनेवाला हेतु । यह आवश्यक नहीं कि यह हेतु 'सद्धेतु' ही हो । हिंदू-वर्मने 
कासको भी पुरुपार्थ माना है । इसका यह अर्थ नहीं है कि उसने कामपर 
मान्यता (स्वीकृति) की मुहर लगा दी हो । यहां तो इतना हीं आर्थ है कि 
काम भी मनुप्यके मनमें रहनेवाली एक प्रेरक शक्ति है । आत्मवान पुरुष 
शायद उसे स्वीकार भी न करे। इसके विपरीत 'मोक्षकी मिसती भी 
पुरुपार्थों में करके हिंदु-धर्मने उसपर शव्यताकी मुहर नहीं लगाई है। वहां 
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अर्थकी रायमें-- ५ 

“संसारमें जीवन-कलह चिरस्थायी है | जो योग्य होगा वह टिकेगा, 
जो अयोग्य होगा उसका नाश होगा । इसलिए सबका सुभीता देखनेका 
प्रयास व्यर्थ है। इसके अलावा, विश्वका विस्तार, अनंत है। उसका एक 
जरा-सा ही हिस्सा हमारे कावूमों आ पाया है। भौतिक शास्त्रों (विज्ञान) 
की ज्यों-ज्यों उन्नति होगी त्यों-त्यों हमारा प्रभुत्व भी अधिक विस्तृत होने- 
की संभावना है। इसलिए अगर हम सवकी सुविधा देखनेकी अनावश्यक 
जिस्मेदारी स्वीकार कर भी लें, तो भी उसे पूरी करनेका एकमात्र उपाय 
हमारा अपना संग्रह कम करना नहीं है। सवके सामुदायिक संग्रहकी वृद्धि 
करनेका एक दूसरा रास्ता भी हमारे लिए अभी खुला है और वही पौरुषका 
रास्ता है। सृष्टिमें अक्षय भण्डार भरा हुआ है। पर हमें उसका पूरा ज्ञान 
नहीं है। इसलिए वैज्ञानिक आविष्कारोंकी दिश्ामें प्रथत्त जारी रखकर 
भविष्यक लिए संग्रह करने में कोई हर्ज नहीं है---बल्कि, संग्रह करना कतंव्य 
है। मनृष्यकी जरूरतें जितनी बढ़ेंगी उतना ही व्यापारकों उत्तेजन मिलेगा 
और संपत्ति बढ़ेगी। इसलिए संग्रह अवश्य करना चाहिए। 

“लेकिन विलकुल हो एकांतिक स्वार्थ ठीक नहीं होगा । कारण कि 
मनुष्य संमाजवद्ध है, इसलिए उसे दूसरोंके स्वार्थवा भी विक्नर करना ही 
पड़ता है । संसारकी रोटीको स्वादिष्ट बनानेके लिए स्वार्थके आटेमें थोड़ा-सा 
परार्थका नमक भी मिलाना जरूरी हो जाता है। लेकिन याद रहे कि आटेमें 
नमक मिलाना है, त कि नसकमें आटा । स्वार्थंके गालपर परार्थका तिल 
बना देवेसे शोभा वढ़ जाती है। लेकिन तिलके वरावर बिंदी लगाना एक 
वात है और सारे गालमें काजल पोत लेना दूसरी वात है। परार्थके सिद्धांतकों 
अगर अनावश्यक महत्त्व दिया जायगा तो परावलंवनको प्रोत्साहन मिलेगा । 
स्वार्थ स्वावलंवनका तत्त्व है। स्वार्थभय जीवन-संग्राममें जो दुर्वेल ठहरेंगे 
उन्हें मरना ही चाहिए, और दुर्बलोंको मारनेमें अगर हम कारणीभूत हों, 
तो वह दूपण नहीं है, कितु भूषण ही है। 

“एक दृष्टिसे तो दान करना दूसरोंका अपमान करना है। प्याऊ 
खोलने में पुण्य माना जाता है, लेकिन स्वयं धर्म-शास्त्रोंने ही कहा है कि 
प्याऊपर पानी पीनेवाला पापका भागी होता है, इसका क्‍या मतलब है? 
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स्व-सुख और पर-सुखका विरोध है वसा स्वहित और पर-हितका विरोध 
नहीं है। इसलिए जो ्व-हित/-रत होता है. वह अपने आप ही सर्वभूत- 
हितेरत:' हो जाता है। 

लेकिन मनुष्य सर्वभूत-हितेरत:' होते हुए भी समाजको. श्रिय नहीं 
होता । क्ारण यह कि, समाज सुख-लोलुप होता है, उसे: हितकी कोई खास 
परवा नहीं. है ।-सात्त्विकताका जुल्म भी वह ज्यादा सह. नहीं सकता ।' यह 
सच है कि संत जगतको कल्याणके .लिए होते हूँ । लेकिन यदि वे जगतके 
पुखके लिए हों तो समाजको प्रिय होंगे । ईसा, सुकरात, तुकाराम आदि संत 
समाजको भ्रिय हें, परन्तु अपने-अपने समयमें तो वे सम।जको कांटेकी तरह 
चभते थे। आज भी वे इसलिए प्रिय नहीं हें कि समाज उतना भागे बढ़ 
गया है, वल्कि इसलिए कि वे ओज जीवित नहीं 

अब, कामझास्त्र चूंकि बिलकुल ही तामस और समाजकी अवहेल़ना 
करनेवाला है, इसलिए वह समाजकों दुखदायी होता है। काम-शांस्त्र 
समाजको दुःख' देता है, मोक्ष-शास्त्र हित' देता है,.इसलिए दोनों समाज: 
बाह्य हैं) कामशास्त्रका तामस '्रवाह” और मोक्ष-शास्त्रकी -सात्विक 
“पुष्टि', दोनों समाजको एक-सो अपध्यकर मालूम होती है । किसी-न-किसी 
मरीजकी ऐसी नाजुक हालत हो जाती है कि उसे अन्न दीजिए तो हजेम 
नहीं होता और उपवास सहन नहीं होता | समाज भी एंक ऐसा ही नाजुक 
रोगी है। बेचारा चिकित्सकोंको प्रयोगका विषय हो रहा है ! उसके लिए 
तामस प्रवाह ओर सात्त्विक पुष्टि दोनों वर्ज्य ठहरे हैं, इसलिए उसंपर 
राजस मर्यादाके प्रयोग हो रहें हैं । घर्मशास्त्र और अर्थशास्त्र दोनों समाजके 
लिए मर्यादाएं कायम करनेवाले शास्त्र हैं। दोनोंको राजस कहा जाय तो 
भो बर्मशास्त्रकों सत््व-प्रचुर और अर्थक्षास्त्रकों धर्म-प्रचर कहना होगा । 
हमारें यहां मुख्यतः वर्मशास्त्रका विकास हुआ,. पर्च्रिममें- अर्थशास्त्रका 
हुआ। हे 
थोड़ासा समुद्र-मंथन करते ही विप निकल. आया, परन्तु अमृत हाथ 
आनेके लिए बहुत .परिश्रम करना पड़ा। .उसी. न्यायसे समाज-शास्त्रके 
जरा-स॑ अव्ययनसे अर्थगज्ञास्त्रका जन्म होता है, लेकिन धर्मजझास्त्रके उदंयके 
लिए गंभीर अध्ययचकी आवश्यकता होती है हमांरे यहां भी: अर्थशास्त्र 


छ 
है 


५ 
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- भी इतना हो अभिप्राय है कि मोक्ष भी मानवीय मनकी एक प्रेरक शक्ति है । 
देहधारी पुरुषके लिए उसकी आज्ञा मानना शायद असंभव भी हो। 
शास्त्रकारोंने ती केवल मनृष्यकी अत्युच्च और अतिवीच प्रेरणाओंकी 
तरफ संकंतमात्र किया है। मोक्ष परम पुरुषार्थ है, इसलिए इच्छा यह है कि 
मनुष्य उसकी तरफ अग्नतर हो। और काम अबम पुरुषार्थ है, इसलिए 
इरादा यह है कि जहांतक हो सके, उसकी शकल हो न देखी जाय । लेकिन इन 
दोनोंका मिलाप करनेकी प्रेरणा होना मनुष्यके लिए स्वाभाविक है। 
इसलिए धर्म ओर अर्थ नित्यकी दो प्रेरणाएं कही गई हैँ । मनष्यकों संतोष 
देनेकी चेष्टा करनेवाले ये दो मध्यस्थ हैँ। संस्कार-मेदसे किसीको धर्म 
प्रिय होगा, किसीको अर्थ प्यारा लगेगा। 
वल्लभ्षाचार्यकी व्यवस्था अनुसार सुष्टिके तोन विभाग होते हें-- 
(१) पुष्टि, (२) मर्यादा और (३) प्रवाह। जो आत्म-साक्षात्कारका 
अमृत पीकर पुष्ट हो गए हूं, मोक्ष-शास्त्रके ऐसे उपासक पुष्टिकी भूमिकापर 
विहार किया करते हुँ । माया नदीके प्रवाहमें वहे जानेवाले काम-शास्त्रके 
“ अनयायी प्रवाह-पतित वासनाओंके गूलाम होते हूँ । ये दोनों तरह॒क व्यक्ति 
समाज-शास्त्रकी मर्यादासे परे हूँ । काम-कामी पुरुष समाजके सुखका विचार 
हो नहीं कर सकता, क्योंकि उसे तो अपना सुख देखना है। मोक्षार्थी पुरुष 
भी समाज-सुखकी फिक्र नहीं कर सकता; क्योंकि उसे किसीके भी सुखकी 
चिता नहीं । कामशास्त्र स्व-सुखार्थी है ओर मोक्ष-श्ास्त्र स्व-हितार्थी है । 
इस तरह दोनों स्व-अर्थी ही हूँ। प्रायेण देव-मुनयः स्व-मुक्तिकासा:--- 
“देव या ऋषि भी प्रायः स्वार्थी ही होते हैँ”, यह भगवदुभक्‍त प्रह्नलादकी 
प्रेममरी शिकायत है। इन दो एकांतिक वर्योके सिवा सामाजिक कानूनों 
था नियमोंकी मर्यादाओंमें रहनेवाले जो लोग होते हैँ उनके लिए घधर्मशास्त्र 
या अर्थश्ास्त्रकी प्रवृत्ति है । 
अब मोक्ष-शास्त्रके साथ न्याय करनेकी दृष्टिसे इतना तो मानना ही 
पड़ेगा कि जैसे काम-शास्त्रको समाजकी परवा नहीं है वेसे समाजकों मोक्ष- 
शास्त्रकी कद नहीं है । अर्थात्‌ समाज ओर काम-श्ास्त्रके अनवनकी 
जिम्मेदारी अगर काम-शास्त्रपर हैँ तो समाज ओर मोक्ष-झास्त्रके अनवनका 
दायित्व समाजपर ही हैं। सोक्ष-आास्त्र स्वहित-परायण तो है, परंतु जेसा 
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नीतिशास्त्रसे बहुत-कुछ की जा सकती है. लेकिन आकाश और पृथ्वीको 
स्पर्श करनेवाले क्षितिजकी रेखा जिस प्रकार काल्पनिक है उसी प्रकारकी 
स्थिति इस उभयान्वयी शास्त्रकी भी है । कोपका काम केवल भरले-बुरे . 
सभी तरहके शव्दोंका संग्रह करना है । इसलिए उसका अपना कोई भी 
विशेष संदेश नहीं होता । तुम व्यवहार करते समय मेरा उपयोग कर 
सकते हो”, इससे अधिक वह कुछ नहीं कह सकता । इसी तरह नीतिशास्त्रका 
कोई विशेष प्रमेय नहीं है। आशा लगाये मुझे वरतो, मुझे वरतो' कहते 
रहना ही उसके भागमें लिखा है । उसकी गिनती पुरुषार्थो्में करनेकी 
किसीको नहीं सूकती । 

नीतिशास्त्रका सिद्धांत ही यह है कि किसी भी सिद्धांतका अत्यधिक 
आग्रह नहीं रखना चाहिए । इसलिए इस विन्दुपर सारी दुनियाको एक 
किया जा सकता है । लेकिन संतोपसे रहो', हिंलमिलकर रहो' या जैसे 
चाहो वैसे रहो---इस तरहकी संदिग्ध सिफारिश करनेसे अधिक नीतिशास्त्र 
आज कुछ भी नहीं कर सकता । इसलिए उसके भंडेके नीचे सारा विश्व 
एकत्र होनेकी संभावना होते हुए भी इस भव्य दिग्वस्त्रकी अपेक्षा लोगोंको 
लंगोटीसे भी अधिक संतोप होता है। मरनेतक जीओगे', इस आशीर्वादमें 
सत्य है, परन्तु स्फूरत नहीं है । इसलिए इस आश्ीर्वादर्गें उतना संतोष 
देतेकी भी सामर्थ्य नहीं है, जितना संतोष कि परीक्षितको सात दिलनमें 
मरोगे इस शापसे हुआ होगा । मनुष्यको मनृष्यतासे व्यवहार करना चाहिए, 
यह नीति-शास्त्रका रहस्य है। और भनुष्यताके क्या मानी हैं ? मनुष्यका 
स्वभाव :! संज्ञाके मानी प्रत्येक पदार्थवा नाम ! ऐसे व्यापक झास्त्रसे 

नृष्यको संतोष कैसे हो सकता है ? संस्कृत न्यायशास्त्रमें ऐसे ही प्रचंड 

प्रमेय होते हैं। जिसमें घटत्व है वह घट है”, “जिसमें पटत्व है वह पट है 
“जिसमें पत्थरपन है वह पत्थर ! और जिसमें यह सब हो वह है न्‍्याय- 
शास्त्र !” ऐसी ही दशा नीतिश्ास्त्रकी हो रही है। इसलिए घर्ममोक्षकी 
वात तो जाने दीजिये, अर्थ-कामके वरावरकी स्फूर्ति भी उसमें नहीं है । 

परन्तु इतना तो मानना ही पड़ेगा कि घर्म और अर्थ चाहे कितना हो 
समभीतेका स्वांग क्‍यों न भरें, फिर भी वे पक्षपाती ही हैं और वीतिशास्त्र 
निष्पक्षपात है। निष्पक्षपात वृत्तिके कारण- आकर्षण शक्ति कुछ कम भले 
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था। वह बिलकुल रहा ही नहीं ऐसी बात नहीं है, परन्तु उसकी जहरीली . 
तासीर जानकर समाज-झश्ास्त्रका अधिक मंथन किया गया और धर्मशास्त्र 

निकाला गया । आय॑-संस्कृतिमें अर्थशास्त्रका विकास नहीं हुआ, इसका 

यही कारण है। या फिर यह कहना ही गलत है कि विकास नहीं हुआ। 

पूर्ण विकास हुआ इसीलिए धर्मशास्त्रका उदय हुआ। पाश्चात्य अर्थैशास्त्रके 

इतिहाससे भी इसी वातका प्रमाण मिल रहा है। “अथंज्ञास्त्रातु बलवद्‌ 

धर्मशास्त्रमिति स्थिति:--अथंशास्त्रसे धर्मशास्त्र अधिक प्रमाणभृत है” 

इस सिद्धांतका जन्म हुए विना अर्थश्ास्त्रका छटकारा ही नहीं हो सकता $ 

इस सिद्धांतक जन्मके अरमान पारचात्य संस्क्ृतिको गत शताव्दीके उत्तरा्धसे 

होने लगे । 

- अर्थशास्त्रके श्रम-विभागके तत्त्वसे अब सभी ऊवबने लगे हैं। गरीब 
राष्ट्र आमरण अहमन्नम्‌, अमहन्नम्‌ अहमन्नम्‌--- में खाद्य हूं, में खाद्य हूं, में 
खाद्य हुं ऐसी उपासना करें और बलवान राष्ट्र अहमन्नाद:, अहमन्नाद:,, 
अहमब्नाद:-- में खानेवाला हूं, में खानेवाला हूं, में खानेवाला हुं/---यह 
मंत्र जपते रहें, ऐसे नीच श्रम-विभागसे अब दुनिया बिलकुल उकता गई 
और चिढ़ गई है। रस्किन-जैसे दार्शनिकोंने अर्थशास्त्रके. विरुद्ध जो मोर्चा 
शुरू किया उसे आगे चलानेवाले वीरोंकी परंपरा अव्याहृत चल रही है।. 
और उस मोचेंका अंत विजयमें . ही होनेके स्पष्ट लक्षण दिखाई देने लगे हैं । 
. अर्थशास्त्र' को शंकराचार्यने 'अनथेशास्त्र' नाम कभीका दे रक्‍खा है। 
उसी नामका, डिस्मल साइंस (काली विद्या) कहकर, जीर्णोद्धार पाइ्चात्य 
लोग कर रहे हैं। इसीलिए अर्थशास्त्रके नये संशोधित संस्करण निकलने 
लगे हैं । इन सब लक्षणोंसे आशा की जा सकती है कि पाइचात्य संस्क्ततिकी 
कोखसे धर्मका अवतार होगा । पिछले महायुद्धसें तो प्रसव-वेदता भी शुरू 
हो गई है, इससे कुछ लोगों का यह खयाल है कि अब यह अवतार जल्दी ही 
होनेवाला है । 

यह अवतार कितनी देरमें होनेवाला है, यह कहना कठिन है। लेकिनः 
इस अवतारक आजेकी प्रारंभिक तैयारी करनेवाले नीति-शास्त्रका जन्म 
हो चुका है और वह दिन-पर-दिन वड़ा भी हो रहा है, धर्म-प्रधान पौरस्त्य 
संस्कृति और अर्थ-प्रधात प्राइ्चात्य संस्कृतिकी एक-वाक्यताकी आशज्मा 


श्र 
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परन्तु आधुनिक नीतिशांस्त्रका अपना कोई निश्चित सिद्धांत न होनेके 
कारण वह विलकुल खोखला हो गया है । इसलिए उससे ठोस संतोपकी 
आशा करना व्यर्थ है | दूसरी भापामें, वर्तमान नीतिशास्त्रके आत्मा ही 
नहीं है, इसलिए उसका स्वरूप बहुत्त-कुछ शाब्दिक हो गया है । चार पुए- 
परथोके मिलापकी संभावना दिखाई जानेपर भी उनमें सममकौता कंरनेका 
कर्तत्व इस शास्त्रमे नहीं है, इसलिए इस कमीकी पूर्ति करनेके उद्देश्यसे 
ऋषियोंने कर्तृत्ववान योगशास्त्रका निर्माण किया | समभौतेकी पूर्व तैयारीके 
लिए नीतिश्ञास्त्रकों धन्यवाद देकर अगले कार्यके लिए इस योगश्ञास्त्रकी 
शरण लेनी पड़ेगी । अथ योगानुशासनम्‌ । 
महाराष्ट्र धर्म जनवरी १९२३ ॥। 


४२६; 
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निभयता 


निर्भवता तीन प्रकारकी होती है--विज्ञ निर्भवता, ईश्वरनिप्ठ 
निर्भयता, विवेकी निर्भयता । विज्ञ' निर्मयता वह निर्भयता है जो खतरीसि 
परिचय प्राप्त करके उनके इलाज जान लेनेसे आती है । यह जितनी प्राप्त 
हो सकती हो, उत्तनी कर लेती चाहिए । जिसकी सांपोंसे जान-पहचान हो 
गई, निविप और सविप सांपोंका भेद जिसने जान लिया, सांप पकड़नेकी 
कला जिसे सिद्ध हो गई, सांप काटनेपर किये जानेवाले इलाज जिसे मालम 
हो गये, सांपसे वचनेकी यूव्ति जिसे विदित हो गई, वह सांपोंकी तरफसे' 
काफी निर्मम हो जायगा । अवश्य ही यह निर्भयता सांपोंतक ही सीमित 
रहेगी । हरएकको शायद वह प्राप्त .न हो सके, लेकिन जिसे सांपोरमें रहना 
पड़ता है, उसके लिए यह निर्भयता व्यावहारिक उपयोगकी चीज. है, 
क्योंकि उसकी वदीलत जो हिम्मत आती है वह मनुप्यको अस्वाभाविक 
आचरणसे बचाती है । लेकिन यह निर्भयता मर्यादित है । 

दूसरी यानी ईववरनिष्ठ निर्भयता, मनुष्यको पूर्ण निर्भव बनाती /है । 
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ही हो, तो भी वह उसका गुण ही माना जाना चाहिए ।, नित्यके भोजनमें 
आकर्षण नहीं होता । रोजकी खूराक होनेसे नीतिशास्त्रमें चाहे आकर्षकताक़ा 
अभाव भले ही हो, परन्तु सारे समाजको- देने योग्य, उससे बढ़कर पौष्टिक 
दूसरी खूराक नहीं है । धर्म-मोक्ष पौष्टिक होते हुए भी मंहगे हैं। अर्थ-काम 
सस्ते तो है, मगर उनकी गिनती कुपथ्यमें होती है। इसलिए संसारको आज, 
नीतिशास्त्रके विना गत्यंतर नहीं है । | 

ऊपर-कहा गया है कि हमारी संस्कृति धर्म-प्रधान है । परन्तु इसका 
यह अर्थ नहीं कि हम धर्म-प्रधान हैं । हम तो अ्थ-कामके ही दास:हें । 
इसलिए यद्यपि हमारी संस्कृतिको नीतिकी परवाह नहीं, तथापि हमारे 
लिए नीतिकी उपासना करना निर्तात-आवश्यक है.। सारांश, क्या. हमारी 
और क्या इतरोंकी--सारे संसारकी ही-+सामान्‍्य भाषा नीतिशास्त्र ही 
है, ऐसा कहा जा सकता है ।: सभी पुरुषार्थोकी शिक्षा इसी भाषामें दी 
जानी चाहिए । नीति पुरुषार्थ भले ही न हो, किन्तु पुरुषार्थके .झिक्षणका 
द्वार है। अगर पुरुपार्थोका भाषान्तर चीतिकी भाषामें किया जाय तो सभी 
पुरुषार्थोका स्वरूप सौम्य तथा परम्परानृकूल ग्रतीत होगा । 

वस्िष्ठ ऋषिके आश्वममें गाय और वाघ एक ही भरनेपर पानी पीते 
थे, ऐसा वर्णन हैं । इसका केवल इकह्रा ही अर्थ नहीं है, प्रत्युत दोहरा अर्थे 
है---अर्थात्‌ न केवल वाघकी क्रूरता ही नष्ट होती थी, वल्कि गायकी भीरुता 
भी नष्ट हो जाती थी । मतलब गाय ऋण भय - शेर ऋण कौर्य । इस तरह 
मेल बठता है, नहीं तो शेरकों गाय वनानेकी सामथ्यें तो सकस वालोंमें 
भी है। उसके लिए ऋषिके आश्रमकी जरूरत नहीं है । 

'नीतिके आश्रममें भी सभी पुरुषोंका आग्रही या एकांगी स्वरूप वदलकर 
उनका समन्वय हो सकेगा । नीतिके शीशेमेंसे चारों पुरुषार्थोके रंग विलकुल 
बदले हुए नजर आयंगे । कामकी सुन्दरता, अर्थकी उपयोगिता, धर्मकी 
पविद्दता और मोक्षकी स्वतंत्रताका एकत्र दर्शन होगा और रुँपूर्ण जीवनकी 
यथार्य कल्पना होगी । सौंदर्य, उपयोगिता, पावित््य और स्वातन्ध्य, इन 
चारों दिशाओंको नीतिका आकाश स्पर्ण करता है, इसलिए अगर चारों 
पुरुपार्थ वे नई पोश्षार्के पहनना मंजूर करें तो उनका हवँतकम होकर मनुप्यकों 
संतोप होनेकी संभावना है । 


न 
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हो, यह उन्हें पसंद नहीं है । इसलिए उन्होंने इस सप्ताहकों खादी-सप्ताह्‌ 
नाम दिया है | अपनेसे संबंध रखनेवाले उत्सवको कोई प्रोत्साहन नहीं दे 
सकता, परंतु गांधीजी इस उत्सवको प्रोत्साहन दे सकते हूँ | कारण, यह 
उत्सव एक सिद्धांतके प्रसारके लिए, एक विचारके विस्तारके लिए मनाया 
जाता है । 

गांवीजी किसी ज्ञानी पुरुषके एक कथनका जिक्र किया करते हैं, 
जिसका आशय यह हैं कि किसी भी व्यक्तिका जीवन जवत्तक समाप्त नहीं 
हो जाता तवतक उसके विपयमें मौन रहना ही उचित है। मुझे तो व्यक्तिका 
स्थूल चरित्र भूल जाने-जैसी ही वात मालूम होती है । मनुष्य ईश्वरकी 
लिखी हुई एक चिट्ठी है, एक संदेश है। चिट्ठीका मजमून देखता चाहिए । 
उसकी लंबाई-चोड़ाई और वजन देखनेसे मतलब नहों है । 

अभी यहां जो कार्यक्रम रहा, उसमें लड़कोंने खासा उत्साह दिखाया । 
ऐसे कार्यक्रमोंमें लड़के हमेशा उत्साह और आनंदसे शरीक होते हैँ । परंतु 
जो प्रीढ़ लोग यहां इकट्ठे हुए, उन्होंने एकत्र चैठकर उत्साहसे सूत काता,.- 
यह कार्यक्रमका बहुत सुंदर अंग है । सालभरमें कई त्यौहार आते हैं, 
उत्सव भी होते हैं । हम उस दिनके लिए कोई-त-कोई कार्यक्रम भी बना 
सेते हूँ, परंतु उसी दिनके लिए कार्यक्रम वनानेसे हम उस उत्सवसे पुरा लाभ 
नहीं उठा सकते । ऐसे अवसरोपर शुरू किया हुआ कार्यक्रम हमें साल मर 
सक चलाना चाहिए। इसलिए यहां एकत्र हुई मंडलीको मेंने यह सुकाया कि 
ने लोग आजसे अगले सालके इसी दिनतक रोज आध घंटा नियमित रूपसे 
ऋतनेका संकल्प करें । अगर आप ऐसा शभ निश्चय करेंगे तो उस निशचय- 
को पूरा करनेंमे ईश्वर आपकी हर तरहसे सहायता करेगा ! ईश्वर तो इसके 
इंतजारम ही रहता है कि कौच शुभ निश्चय करे और कब उसकी मदद 
करनेका सुयोग मुझे मिले । रोज नियमित रूपसे सूत्र कातिए । लेकिन 
इतना ही काफी नहीं है । उसका लेखा भी रखना चाहिए ।. यह लेखा 
लोगोंके लिए नहीं रखना है, अपने दिलको ट्टोलनेके लिए रखना है । 
निश्चय छोटा-सा ही क्यों न हो, मगर उसका पालन पूरा-पूरा होना चाहिए । 
हम ऐसा करेंगे तो उससे हमारा संकल्प-चल बढ़ेगा । यह शक्ति हमारे 
अंदर भरी हुई है, लेकिन हमें उसका अनृभव नहीं होता । आत्म-शक्तिका 
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परंतु दीघ प्रयत्न, पुरुषार्थ, भक्ति इत्यादि-साधनोंके सतत अनुष्ठानके विना 
वह प्राप्त नहीं होती । जब वह प्राप्त होगी तो किसी अवांतर सहायताकी 
जरूरत ही न रहेगी । ः 

इसके बाद तीसरी विवेकी' निर्मयता है । वह मनुष्यको अनावश्यक 
और ऊटपटांग साहस नहीं करने देती । और फिर भी अगर खतरेका सामना 
करना ही पड़े तो विवेकसे बुद्धि शांत रखना सिखाती है। साधकको चाहिए 
कि वह इस विवेकी निर्भगताकी आदत डालनेका प्रयत्न करे । वह 
हरएककी पहुंचमें है। 

मान लीजिए कि मेरा शेरसे सामना हो गया और वह मुझपर रपटना 
हो चाहता है। संभव है कि मेरी मृत्यु अभी बदी ही न हो । अगर बढ़ी हो 
तो वह ठल नहीं सकती । परंतु यदि में भयभीत न होकर अपनी बुद्धि शांत 
. रखनेका प्रयत्त करूं तो बचनेका कोई रास्ता सूकनेकी संभावना है। या 

* ऐसा कोई उपाय न सूके तो भी अगर में अपना होश बनाये रखूं तो अंतिम 

समयमें हरि-स्मरण कर सकूंगा । ऐसा हुआ तो यह परम लाभ होगा । इस 
अकार यह विवेकी निर्भयता दोनों तरहसे लाभदायी है और इसीलिए यह 
सबके प्रयत्नोंका विषय होने योग्य है । 
अक्तूबर, १९४०: 
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आप सब जानते हे कि आज गांवीजीका जन्स-दित है । ईश्वरकी 
कृपासे हमारे इस हिंदुस्तानमें गांवीजी-जैसे श्रेष्ठ व्यक्ति इससे पहले भी 
हुए हें । ईश्वर हमारे यहां समय-समयपर ऐसे अच्छे व्यक्ति भेजता आया 
'है। आइये, हम ईश्वरसे प्रार्थता करें कि हमारे देशमें सत्पुरुषोंकी ऐसी ही 
अखंड परंपरा चलती रहे । 

में आज गांबीजीके विषयमें कुछ न कहूंगा । अपने नामसे कोई उत्सव 
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जातिके ,मनष्यमें भी वह कम-से-क्म उनके परिवारतक व्यापक हांता है । 
जितनी कमाई होती है, वह सारे. घरकी मानी जाती है । कुछ कुद्वाम 
तो यह कौटुम्विक प्रेम भी नहीं होता ।. भाई-भाई, पति-पत्नी और वाप 
बेटोंमें कगड़े-टंटे होते रहते हैं ।..... 

हिंदुस्तानमें फिर भी कौटुम्बिक प्रेम थोड़ा-बहुत पाया ज़ाता 
लेकिन कुटुम्बसे वाहर वह बहुत कम मात्रामें है। जबकोई भारी आपत्ति 
आ पड़ती है तो उतने समयके लिए सारा गांव एक हो जाता है। आमतौरपर 
कुटुम्बसे वाहर देखनेकी व॒त्ति नहीं है। इसका यह मतलब हुआ कि हिंदुस्तान 
का आत्म-न्नान मौतकी तरफ बढ़ रहा है। इसलिए भेरा आपसे. अनुरोब है 
कि समूचे गांवको एक इकाई मानकर सारे गांवकी चिता कीजिए । यह 
गोपालक्ृष्णका मंदिर कौन-सा संदेश सुनाता है ? इस मंदिरका मालिक 
गोपालक्ृष्ण है। उसके पास उसके सब वालकोंकों जानेकी इजाजत होनी 
चाहिए। यह मंदिर हरिजनोंके लिए खोलकर आपने इतना काम किया है। 
कितु मंदिर खोलनेका पूरा अर्थ समककर इस गोपालकृष्णकी छत्रच्छायामें 
यह सारा गांव एक है, ऐसी भावना का विकास कीजिए ।.. 

गांवकी प्राथमिक आवद्यकताकी चीजें गांवमें हो वननी चाहिए ॥ 
अगर हम ऐसी चीजें वाहरसे लाने लगेंगे तो वाहरके लोगोंपर जुल्म होगा । 
जापानकी मिलों और कारखानोंमें मजदूरोंको वारह-बारह घंटे काम करना 
पड़ता है । कम्‌-से-कम मजदूरीमें उनसे ज्यादा-से-ज्यादा काम लिया जाता 
है । वे यह सव किसलिए करते हैं ? हिंदुस्तानके वाजार अपने हाथमें 
रखनेके लिए | मगर उनकी भाषामें “हमारी आवश्यकताएं पूरी करनेके 
लिए ।” यह वहांके मालदार पुंजीपति कहते हें । वहांके गरीवोंका इसमें 
कोई फायदा नहीं, वहांके मालदार आदमियोंका भी कल्याण इसमें नहीं है 
ओर हमारा तो हरगिज नहीं है । हमारे उनका माल खरीदनेसे उन्हें जो 
पैसा मिलता है, उसका वे कैसा उपयोग करते हैं ? उस पैसेसे वे बम बनाते 
हैँ । उनकी वदौलत वे आज चीनको हरा रहे हें । इंग्लैंड, जर्मनी आदि 
राष्ट्राका भी बही कार्यक्रम है। वाहरका माल खरीदकर हम इस प्रकार 
दुजनाका लाभ बढ़ाते हूँ, शस्त्रास्त्र और गोला-वारूद वनानेके लिए पैसा 
देते हैं । इसका उपयोग राष्ट्र-के-राष्ट्र वीरान कर देनेके लिए हो रहा है । 
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अनुभव हमें नहीं होता, क्योंकि कोई-त-कोई संकल्प करके उसे पूरा करनेकी 
आदत हम नहीं डालते । छोटे-छोटे हो. संकल्प या निर्चय कीजिए और 
उन्हें कार्यान्वित कीजिए तव आत्म-शक्तिका अनुभव होने: लगेगा । 
दूसरी बात यह है कि गांवमें जो काम॑ हुआ है, उसके विवरणसे यह 

पता चलता है कि वे ही लोग काम करते हूं जिन्हें इस कासमें शुरूसे दिलचस्पी 
रही। हमें इसको,जांच करनी चाहिए कि दूसरे लोग इसमें क्यों नहीं शामिल : 
होते । कातनेवाले-कातते हैँ, इतना ही काफ़ी नहीं है । इसका भी विचार 
करना चाहिए कि न कातनेवाले क्‍यों नहीं कांतते । हंमने अपना फर्ज अदा 
कर दिया; इतना काफी है, ऐसा कहनेसे काम नहीं चलेगा ।. इसका भी 
चिंतन करना चाहिए क़ि यह चीज गांवभरमें कैसे फैलेगी ? इसमें असली 
दिक्कत यह है कि. हम शायद ही कभी ऐसा मानकर व्यवहार करते हों कि 
सारा गांव एक है । जब आग लग जाती है, वाढ़ आती या कोई छुतकी 
बीमारी फैलने लगती है, तभी हम सारे गांवका विचार करते हैं । लेकिन 
_यह तो अपवाद हुआ । हमारे.नित्यके व्यवहारमें यह वात नहीं पाई:जाती । 
जव किसीका स्पशे-ज्ञान बिलकुल नष्ट होनेवाला होता है तो उसे मामूली 
स्पर्श मालम ही नहीं पड़ता.। जोरसे चुटकी काटिए तो थोड़ा-सा पता चलता 
है । यही हाल हमारा हूँ । हमारा आत्म-ज्ञान विलकुल मरणोन्मुख हो 
गय़ाहै। .;, 

पशुओंका आत्मन्नान उनकी: देहतक सोमित रहतां है | वे अपनी 
संतानको भी नहीं-पहुचानते । अलवत्ता मादाकों कुछ दिनोंतक यह ज्लान 
होता है, क्योंकि उसे दूध. पिलाना पड़ता है। लेकिन यह पहचान भी तभी 
तक-होती है जवत॒क वह दूध पिलाती रहती है । उसके वाद अक्सर वह भी 
भूल जाती है। नरको तो उतनी भो पहचान नहीं होती ।. कुछ जानवरोंमें 
तो बाप अपने वच्चेको खा जाता है। मनुष्य अपने वाल-वच्चोंकों पहचानता 
है, इसलिए वह पश्चुसे श्रेष्ठ प्राणी माना जाता है। कौन-सा प्राणी कितना 
श्रेष्ठ है, इसका निरचय उसके आकारसे नहीं होता । उसकी आत्मरक्षाकी 
शक्ति या युक्तिसे भी इसका पता नहीं चलता । उसका आत्मन्नान कितना 
व्यापक है, इसीसे उसके वड़प्पनका हिसाव लगाया जा सकंता है ।: दूसरे 
श्राणियोंका आत्मज्ञान- उनके शरीरतक ही रहता है । जंगली मानी गई 
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चीजें खरीदते हें । हमसे मिले हुए पैसेका उपयोग जो लोग पापमें करते 
होंगे, वे पापी हूँ, हम कैसे पापी हुए ? वीद्ध-बर्माविलंबी स्वयं जानवरोंकों 
मारना हिसा समझते हैं; लेकिन कसाईके मारे हुए जानवरका मांस खानेमें 
ये हिसा नहीं मानते । उसी प्रकारका विचार यह भी है। हमें ऐसे भ्रममें 
नहीं रहना चाहिए । गांधीजी जब यह कहते हैँ कि खादी और ग्रामोद्योग - 
द्वारा प्रत्येक गांवको स्वावलंत्री बनना चाहिए तब वे हरएक गांवकों सुखी 
बनाना चाहते हैं और साथ-साथ दुर्जनोंसे लोगोंपर जुल्म करनेकी शक्ति 
भी छीन लेना चाहते हैँ | इस उपायसे दुर्जन और उन्हें शक्ति देनेवाले 
आलसी लोग, दोनों पुण्यके रास्तेपर आयंगे । 

हम अपने पैरोपर खड़े रहनेमें किसीसे हेप नहीं करते । अपना भला 
'करते हैं । अगर हम लंकाशायर, जापान या हिंदुस्तानकी मिलोंका कपड़ा 
'न खरीदें तो मिलवाले भूखों न मरेंगे । उनका पेट तो पहले ही से भरा 
हुआ है। बुद्धिमान होनेके कारण वे दूसरे कई धंधे भी कर सकते हैं । लेकिन 
हम किसान ग्रामोद्योग खो वैठनेके कारण उत्तरोत्तर कंगाल हो रहे हैं । 
इसके अलावा वाहरका माल खरीदकर हमने दुर्जनोंका वल बढ़ाया है । 
दुर्जेन संघटित होकर आज दुनियापर राज कर रहे हैँ । इसके लिए हम सब 
'तरहसे जिम्मेदारःहें । 

वास्तवमें ईदवरने दुर्जतोंकी कोई अलग जाति नहीं पैदा की है । जब 
्व्यसंग्रहकी घुन सवार हो जाती है तव जन्मसिद्ध सज्जन भी धीरे-धीरे 
दुर्जेन बनने लगता है । अगर हम स्वावलंबी हो गए, हमारे गांव अपने 
उद्योगके वल अपने पैरोंपर खड़े हो सके, तो सज्जनको दुर्जत वनानेवाली 
'लोभ-वृत्तिकी जड़ें ही उखड़ जायंगी और आज जो सत्ताधारी बनकर बैठे 
हैं, उनकी लोगोंपर जुल्म करनेकी शक्ति निन्‍्यानवे फीसदी गायव हो जायगी | 
“लेकिन जुल्म करनेकी जो एक प्रतिशत शक्ति दोप रह जायगी, उसका क्या 
इलाज है ?” निन्‍्यानवे प्रतिशत नप्ट हो जानेके बाद वाकी रहा हुआ एक 
अतिशत अपने-आप मुरका जायगा । लेकिन जैसे चिराग बुभनेके वक्‍त 
ज्यादा भभकता हैँ उसी तरह अगर यह एक प्रतिशत जोर मारे तो हमें 
उसका प्रतिकार करना पड़ेगा | 

इसके लिए सत्याग्रहके शस्त्रका आविष्कार हुआ है। दुर्जनोंसे हमें देप 
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वीस-बीस हजार फुटकी ऊंचाईसे वम गिराये जाते हैँ । जर्मन लोग 
चड़े गवेसे, कहते हैँ कि “हमले लंदनको वेचिराग कर दिया ।” अंग्रेज कहते 
हैं, “हमने वलिन को भून- डाला ।” और हम लोग समाचारपत्रोंमें ये सव 
खबरें पढ़-पढ़कर मजे लेते हें । औरतें और वच्चे मर रहे हैं । मंदिर, 
विद्यालय और दवाखाने जमींदोज हो रहे हैं। लड़नेवालों और न लड़नेवालों 
में कोई .फर्क नहीं किया जाता। क्या इन लड़नेवालोंको हम पापी 
कहें ? लेकिन हम पुण्यवान्‌ कैसे सावित हो सकते हैं ? हम ही तो उनका 
माल खरीदते है ? 

'इस प्रकार हम दुर्जनोंको उनके दुष्ट कार्यमें सक्रिय सहायता देते हैं । 
यह कहत़ा व्यर्थ है कि हम तो सिफे अपनी जरूरंतकी चीजें खरीदते हैं, हम 
किसीकी मदद नहीं करते । खरीदना और बेचना केवल मामूली व्यवहार 
नहीं है । उनमें परस्पर दान है । हम जो खरीदार हें और वे जो बेचनेवाले 
हैं, दोनों एक-दूसरेकी मदद करते हैं। हम परस्परके सहयोगी हैँ । एक-दृसरे- 
के पाप-पुण्यमें हमारा हिस्सा है । अमेरिका नकद सोना लेकर इंग्लेंडकी 
सोना वेचता है तो भी यह माना जाता है कि वह इंग्लेंडकी मदद करता है 
और अंग्रेज इस सहायताके लिए उसका उपकार मानते हैं । व्यापार- 
व्यवहारमें भी पाप-पुण्यका वड़ा भारी सवाल है । बेंकवाला हमें व्याज 
, देता है, लेकिन हमारे पैसे किसी व्यापारमें लगाता है । बेकेमें पेसे रखने- 
वाला उसके पाप-पुण्यका हिस्सेदार होता है । जिसका उपयोग पापके लिए 
होता हो, ऐसी कोई भी मदद करना पाप ही है । इसलिए अपने गांवकी 
आधथमिक आवश्यकताकी चीजें वनानेका काम भी दूसरोंको सौंपवेका मतलब 
यह है कि हम खुद परावलंवन और आलस्यका पाप करते हैं और दूसरों- 
को भी पापमें डालनेमें सहायता करते हैं 

हिंदुस्तात और चीन दोनों वहुत बड़े देश हैं । उनकी जन-संख्या 
पचासी करोड़, यात्नी संसारकी जन-संख्याके आधेसे कुछ ही कम है । इतने 
यड़े देश हैं, लेकिन सिवा नाजके इनमें और क्या उत्पन्न होता है ? ये दो 
विराट लोक-संख्यावाले देश गैर-मुल्कोंके मालके खरीदार हैं । चीनमें तो 
फिर भी कुछ माल तैयार होता है, पर हिंदुस्तानमें वह भी नहीं होता । 
ईहिदुस्तान स्वेथा परावलंबी है। हम' समभते हैं कि हम तो अपनी जरूरतकी 
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सहनाववतु । सहनी भूनकठु। 

सहंवीर्य करवावहे | तेजस्विनावधीतमस्तु । 

मा बिद्वियावहँ। ** शांतिः शांतिः दांतिः ॥ 

मेने आज अपने भाषणका आरंभ जिस मंत्रसे किया है वह मंत्र हमारे 
देशके लोग पाठलझालामें अध्ययन शुरू करते समय पृढ़ा करते थे ! मंत्र 
गुरू और शिष्यके मिलकर कहनतेके लिए है । “परमात्मा हम दोनोंका एक 
साथ रक्षण करें | एक साथ पांलन करे । हम दोनों जो कुछ सीखें वह. 
हम दोनोंकी शिक्षा, तेजस्वी हो । हम दोनोंगें ढेंप न रहे । और सर्वत्र 
जांति रहे ।” यह इस मंत्रका संक्षिप्त अर्थ है। आश्रममें भोजनके प्रारंभमें 
यहीं मंत्र पढ़ा जाता है। अन्यत्र भी भोजन आरंभ करते समय इसे पढ़ने की 
प्रथा है । “इस मंत्रका भोजनसे क्या संत्ंंव है । इसके बदले कोई दुसरा 
भीजनके समय पढ़ने योग्य मंत्र क्या खोजा ही नहीं जा सकता ?” यह सवाल 
एक बार वापूसे किया गया था। उन्होंने वह मेरे पास भेज दिया था। मेने 
एक पत्र उसका विस्तारसे उत्तर दिया है । वही में थोड़ेमें यहां कहने- 
वाला हूं । 
इस मंत्रमें समाज दो भागोंमें वांठा गया है और ऐसी प्रार्थना की गई 

है कि परमात्मा दीनोंका एक साथ रक्षण करे । भोजनके समय इस मंत्रका 
उच्चार अवश्य करना चाहिए; क्योंकि हमारा भोजन केवल पेट भरनेके 
लिए ही नहीं है, ज्ञान और सामथ्यंकी प्राप्तिके लिए है । इतना ही नहीं 
इसमें यह भी मांग की गई है कि हमारा वह ज्ञान, वह सामश्य और वह भोजन ' 
भगवान्‌ एक साथ कराये । इसमें केवल पालनकी प्रार्थना नहीं है, एक 
साथ पालनकी प्रार्थना है। पाठशालार्म जिस प्रकार गुरू और शिष्य होते हैं 
उसी प्रकार सर्वत्र देत है । परिवारमें पुरानी और नई पीढ़ी, समाजमें 
स्त्री-पुर्प, वृद्धन्तरण, शिक्षित-अशिक्षित आदि भेद हैं । उसमें फिर गरीब- 
अमीरका भंद भी है | इस प्रकार सर्वत्र भेद-दृष्टि आती है । हमारे इस 
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नहीं करना है, पर दुर्जनताका प्रतिकार अपनी पूरी ताकतसे करना है | 
आजतक दु्जनोंकी सत्ता जो संसारमें चलती रही, इसका सबव यह है कि 
लोग दुर्जतोंके साथ व्यवहार करनेके दो ही तरीके जानते थे। 'लोग' शब्दसे 
मेरा मतलवं है सज्जन कहे जानेवाले लोग । या वे कगड़ेका मुंह काला' 
कहकर निष्क्रिय होकर बैठ जाना जानते थे, या.फिर दुर्जनोंसे दुर्जत होकर 
लड़ते थे । जब्‌ में दुर्ज॑ेनसे उसीका शस्त्र लेकर लड़ने .लगता हूं तो उसमें 
और. मुभमें जो भेद है, उसे वतानेका इसके सिवा दूसरा तरीका ही नहीं है 
कि में अपने साथे पर सज्जन' शब्द लिखकर एक लेविल चिपका लूं, और 
जब में उसका शस्त्र वरतता हूं तो.अपने-शस्त्रके प्रंयोगमें वही अधिक प्रवीण 
.होगा, अर्थात्‌ मेरी किस्मतमें पराजय तो लिखी ही है । या फिर मुझे सवाया 
दुर्जेत वतकर उसको-पराजित करना चाहिए । जो थोड़े बहुत सज्जन थे, वे' 
इस दुष्ट चक्र'से डरकर निष्क्रिय होकर चुपचाप बैठ जाते थे । इन दोनों 
पगडंडियोंको छोड़कर हमें सत्याग्रहसे यानी स्वयं कष्ट सहकर, अन्यायका 
प्रतिकार करना चाहिए और अन्याय करनेवालेके प्रति प्रेममाव रखना 
चाहिए, ऐसा यह अभंग शस्त्र हमें प्राप्त हुआ है । इसी शस्त्रका वर्णन करते 
हुए ज्ञानदेवंने कहा है, “अगर मित्रतासे ही वैरी मरता हो तो नाहक कटार 
क्यों वांधें 2” गीता कहती है, आत्मा अमर है, मारनेवाला वहुत करेगा 
तो हमारे शरीरको मारेगा । हमारी आत्माको, हमारे विचारको वह नहीं 
मार सकता ।” यह गीताकी सिखावन ध्यानमें रखते हुए सज्जनोंको 
निर्भयता और निर्वेर-बुद्धिसे प्रतिकारके लिए तैयार हो जाना चाहिए । 

: दर्जनोंको निन्‍्यानवें प्रतिशत शक्ति नष्ट करनेका काम खादी और 
आमोद्योगका है। निन्‍्यानवे प्रतिशत जनताके लिए यही कार्यक्रम है। शेष 
एक प्रतिशत -काम अहिसक प्रतिकारका है । यदि पहला सुचारु रूपसे 
हो जाय तो दूसरेकी जरूरत ही न पड़नी चाहिए । और अगर जरूरत पड़े 
ही तो उसके लिए जनसंख्याके एक प्रतिशतकी भी आवश्यकता न होनी: 
चाहिए |. थोड़ेसे निर्भय, निर्वेर और आत्मज्ञ पुरुषों द्वारा यह काम हो सकता 
है। में समभता हें, इन वातोंमें गांघी-जयंतीका सारा सार आ जाता है । 
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की दीवार खड़ी कर दी गई तो भेद चिरस्थायी हो जायगा । दीवारकों 
सुरक्षितताका सावन मानना कैसा भयंकर है ! हिंदुस्तानमें हम सब कहते 
हैं, हमारे संतोंने पुकार-पुकारकर कहा है कि ईश्वर सर्वसाक्षी है, सर्वत्र है । 
फिर दीवारकी ओोटमें छिपनेसे क्या फायदा ? इससे दोनोंका अंतर थोड़े 
ही घटेगा ।” 

यही हाल हम खादी-धारियोंका भी है । जनताके अंदर अभी खार्दाका 
प्रवेश ही नहीं हुआ है । इसलिए जितने खादीधारी हैं वे सब सेवक हो हैं + 
यह कहा जाता है कि हमें और आपको गांवोंमें जाना चाहिए । लेकिन" 
देहातमें जानेपर भी, वहांके लोगोंकों जहां सूखी रोटी नहीं मिलती वहां में: 
पूरी खाता हूं । मेरा घी खाना उस भूखेकों नहीं खटकता । आज भी 
किसान कहता है कि अगर मुझे पेटभर रोटी मिल जाय तो तैरे घीकी मुझे. 
ईर्ष्या नहीं । मुझे तेल ही मिलता रहे तो भी संतोप है । यह भंद उसे भले: 
ही न अखरता हो, मगर हम सेवकोंको बहुत मखरता है। लेकिन इस तरह 
कवतक चलता रहेगा ? पारसाल में एक खासा दुबला-पतला जीव था ॥ 
इस साल मुठा गया हूं । मुझे यह मुटापा खटकता है। में भी उन्हों लोगों- 
जैसा दुबला-पतला हूं, यह संत्तीयप अब जाता रहा । 

इस टंगी हुई तख्तीपर लिखा है कि आवश्यकताएं बढ़ाते रहना सम्यता- 
का लक्षण नहीं है; वल्कि आवश्यकताओंका संस्करण सम्यताका लक्षण 
है। तो भी में कहता हूं कि देहातियोंकी आवश्यकताएं बढ़ानी चाहिए ॥ 
उन्हें सुधारना भी चाहिए । लेकिन उनकी आव्रश्यकताएं आज तो पूरी भी 
नहीं होतीं । उनका रहन-सहन विलकुल गिरा हुआ है । उनके जीवनका 
मान बढ़ाना चाहिए । मोटे हिसावसे तो यही कहना पड़ेगा कि आज हमारे 
गरीब देहातियोंकरी आवश्यकताएं बढ़ानी चाहिए । 

यदि हम गांवोंमें जाकर बैठे हें तो हमें इसके लिए प्रबल प्रयत्न करना 
चाहिए कि ग्रामवासियोंका रहन-सहन ऊपर उठे और हमारा नीचे उत्तरे । 
लेकिन हम जरा-जरा-सी वातें भी तो नहीं करते । महीना डेढ़ महीना 
हुआ, पैरमें मेरे चोट लग गईं | किसीने कहा, उसपर मरहम लगाओ । 
मरहम मेरे स्थानपर आ भी पहुंचा। किसीने कहा, मोम लगाओ, उससे” 
ज्यादा फायदा होगा । मेने निश्चय किया कि मरहम और मोम दोनों आखिर 
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हिंदुस्तानमें तो असंख्य भेद हैं । यहां प्रांत-भेद हें । यहांका स्त्री-वर्ग विलकुल 
अपंग रहता है । इसलिए यहां स्त्री-पुरुषोंमें भी बहुत भेद वढ़ा है । हिंदू 
और मृसलमानका सेंद तो प्रसिद्ध ही है । परंतु हिंदू-हिंदूमें भी, हरिजनों 
और दूसरोंमें भी भेद है। हिंदुस्तानकी तरह भेद संसारमें भी है। इसलिए 
इस मंत्रमें यह प्रार्थना की गई है कि हमें (एक साथ तार, एक साथ सार" 
मारनेकी प्रार्थना प्रायः कोई नहीं करता । इसलिए यहां एक साथ तारेनेकी 
प्रार्थना है। लेकिंत “यदि मुझे मारता ही हो तो कम-से-कम एक साथ 
मार", ऐसी प्रार्थना है। सारांश “हमें दूध देना है तो एक साथ दे, सूखी 
रोटी देना है तो भी एक साथ दे, हमारे साथ जो कुछ करना है वह सब एक 
साथ कर", ऐसी प्रार्थना इस मंत्रमें है । 

देहातके लोग यावी किसान और शहरोती, गरीब और अमीर, इसका 
अंतर जितना कम होगा उतना ही देशका कदम आगे बढ़ेगा । अंतर दो 
त्तरहसे मेटा जा सकता है। ऊपरवालोंके नीचे उतरनेसे और नीचेवालोंके 
ऊपर चढ़नेसे । परंतु दोनों ओरसे यह नहीं होता । हम सेवक कहलाते 
हैँ, लेकिन किसान-मजदूरोंकी तुलनामें तो चोटीपर ही हैं । 

लेकिन सवाल तो यह है कि भोग और ऐश्वर्य किसे कहें ? में अच्छा 
स्वादिष्ट मोजन करूं और पड़ोसमें ही दूसरा भूखों मरता रहे, इसे ? उसकी 
नजर वरावर मेरे भोजनपर पड़ती रहे और में उसकी परवाह न कई ? 
उसके आक्रमणसे अपनी थालीकी रक्षा करवेके लिए एक डंडा लेकर बैठ ! 
मेरा स्वादिष्ट भोजन और डंडा तथा उसकी भूख, इसे ऐश्वर्य मानें ? एक 
सज्जन आकर मुझसे कहने लगे कि हम दो आदमी एकत्र भोजन करते 
हैं, परंतु हमारी निभ नहीं सकती । मेने अब अलग भोजन करनेका निश्चय 
किया है ।” मेने पूछा, सो क्यों ?” उन्होंने जवाब दिया, “में नारंगियां 
खाता हूं, वह नहीं खाते; वह मजदूर हैँ, इसलिए वह नारंग्रियां खरीद 
नहीं सकते । अतः उनके साथ खाना मुझे अनुचित लगता है ।” मेने पूछा--- 
“क्या अलग घरमें रहनेसे उनके पेटमें नारंग्ियां चली जायंगी ? आप 
दोनोंमें जो व्यवह्यर आज हो रहा है वही ठोक है । जबतक दोनों एक साथ 
खाते हैँ तबतक दोनोंके निकट आहनेकी संभावना है । एकाब वार आप उनसे 
नारंगियां लेवेका जाग्रह भी करेंगे। लेकिन यदि आप दोवोके वीच सुरक्षितता 
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विश्येषण दूसरेको जोड़ देना ज्ञाहित्यमें एक अलंकार माना गया है। “कहे 
लड़कीसे, लगे वहको”, इस अर्थकी जो कहावत है उसका भी अर्थ यही है । 
को यदि कुछ जली-कटी सुनानी हो तो सास अपनी लड़कीको सुनाती 
है । उसी तरह हम कहते हूँ, "देहाती लोग आलसी हो गए ।” दरअसलछ 
आलसी तो हम है । यह विद्येयण पहले हमें लागू होता है । हम इसका 
उनपर आरोप करते है । वेकारीके कारण उनके शरीरमें आलस्य भले ही 
भिद गया हो, परन्तु उनके मत्तमें आलस्य नहीं है । उन्हें वेकारीका शौक 
नहीं है । लेकिन यदि सच कहा जाय तो हम कार्यकर्त्ताओंके तो मनमें भी 
आलस्य है और घरीरमें भी । आलस्य हिंदुस्तानका महारोग हैँ । यह बीज 
है। बाहरी महारोग इसका फल है। हमें इस आलस्यको दूर करना चाहिए। 
सेबककों सारे दिन कुछ-न-क्रुछ करते रहना चाहिए । भौर कुछ न हो तो 
गांवकी परिक्रमा ही करें| और कुछ न मिले तो - हंड्डियां ही बठोरे । 
यह भगवान्‌ दांकरका कार्यक्रम हैं। हड्डियां इकंट्डओ करके चर्मालयमें 
भेज दे । इससे आशुतोप भगवान्‌ शंकर प्रसन्न होंगे | या एक वाल्टीमें 
मिट्टी लेकर रास्ते पर जहां-जहां खुला हुआ मैला पड़ा हो उसपर डालता 
फिरे | अच्छी खाद बनेगी । इसके लिए कोई खास कौशलकी जरूरत 
नहीं । 
हमारे सेनापति वापटने एक कवितामें कहा है कि भाड़ , खपरेल और 
खुरपा, ये ओजार धन्य ये कुशल जीजार हैं । जिस औजार॒का उपयोग 
अकुशल मनुप्य भी कर सकता है, उसे वनानेवाला अधिक-से-अधिक कुशल 
होता है। जिस औजारके उपयोगके लिए कम-से-कम कुशलताकी जरूरत हो, 
वह अविक-से-अधिक कुशल भौजार है । खपरैल औौर भाड़ ऐसे ही औजार 
हैँं। भाड़ सिर्फ फिरानेकी देर है, भूमाता स्वच्छ हो जाती है । खपड़ियामें 
जरा भी जानाकानी किये धविना मेला आ जाता है । यंत्रश्ास्त्रके प्रयोग 
इस दृष्टिसे होने चाहिए । खपरैल, खुरपा और भाड़ के लिए पैसे नहीं देने 
पड़ते । इसलिए वे सीधे-सादे औजार धन्य हूं ! 
रामदासने अपने दासवोब' में सुबहसे शामतककी दिनचर्या बतलातें 
हुए कहा है कि सवेरे शोच-क्रियाके लिए बहुत दूर जाओ और वहांसे लौटते 
हुए कुछ-त-कुछ लेते आओ । वह कहते हैं कि खाली हाथ आना खोटा काम 
१० 
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मिट्टीके हीः वर्गके तो हैं ।. इसलिए मिट्टी लगा ली । -अभी- पैर विलकुल 
अच्छा चहीं हुआ है, लेकिन अब मजेमें चल- सकता हूं ।- हमें मरहम जल्दी 
याद.आता है, .लेकिन' मिट्टी लगाना नहीं सूकता । कारण, उसमें हमारी 
अद्धा नहीं, विश्वांस . नहीं । ४ 
हमारे सामने इतना वड़ा सूर्य खड़ा है। उसे अपना नंगा शरीर दिखाने- 
'की हमें बुद्धि नहीं होती । सूर्यके सामने अपना शरीर खुला रखो, तुम्हारे 
सारे रोग भाग जायंगे । लेकिन हम अपनों आदत ओर शिक्षासे लाचार हें 
डाक्टर जब कहेगा कि तुम्हें तपेदिक हो गया, तंव वही करेंगे । 
हम: अपनी जरूरंतें किस तरह कम -कर सकेंगे, इसकी खोज. करनी 
चाहिए | में यहां संन्यासीका-धर्म नहीं बतला रहा हँ । खासे सदगृहस्थका 
धर्म बतला रहा हूं । ठंडी आब-हवावाले देशेंके डाक्टर कहते है कि वच्चोंकी 
हड्डियां-बढ़ानेके लिए उन्हें “कॉड लिवर आयल” दो । जहां सूर्य नहीं है। ऐ. 
देशोंमें दूसरा उपाय ही नहीं है। कॉँड लिवरके बिना वच्चे मोदे-ताजे नहीं 
होंगे ।. यहां सूर्येद्शेतकी कमी नहीं. । यहां यह “महा कॉड लिवर आयल"' 
भरपूर है । लेकिन हम उसका उपयोग नहीं करते । -यह हमारी दशा है । 
हमें लंगोटी लगानेमें शर्म आती है । छोटे वच्चोंपर भी हम कपड़ेकी वाइंडिंग 
(जिल्द) चढ़ाते हैं। नंगे वदन रहना असभ्यताका लक्षण माना जाता है। 
बेदोंमें प्रार्थना की गई है कि “मा नः सूर्यस्य सदृशों युयोथा: ।” हे ईइवर, 
मुझे सूर्ये-दर्शनसे दूर न रख ।” वेद ओर विज्ञान दोनों कहते हें कि खुले 
डरीर रहो। कपड़ेकी जिल्दमें कल्याण नहीं । हम.अपने आचारसे ये विना- 
शक चोजें गांवमें दाखिल न करें।. हम देहातमें जानेपर भी अपने वच्चोंको 
आधी या पूरी लंवाईका पतलून पहनाते हैं । इसमें उन वच्चोंका कल्याण 
तो है ही नहीं, उलदे एक दूसरा अशुर्भ परिणाम यह निकलता है कि दूसरे 
बच्चोंमें और उनमें. भेद पैदा हो जाता है । या फिर दूसरे लोगोंकों भी 
अपने वच्चोंकों सजानेका शौक पैदा हो जाता है । एक फिजूलकी जरूरत 
पैदा हो जाती है। हमें देहातोंमें जाकर अपनी जरूरतें कम करनी चाहिए । 
यह विचारका एक पहलू. हुआ । 
देहातकी आमदनी बढ़ाना इस विचारका दूसरा पहलू है । लेकित वह 
कंसे बढ़ाई जाय ? हममें आलस्य वहुत है । वह महान शत्रु है । एकका 
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उन्होंने यहींसे कहना शुरू किया कि “हमारी मजदूरी कम हो जायगी। 
वायां हाथ दाहिनेकी बरावरी नहीं कर सकेगा ।” मेंने कहा, “यह क्‍यों ? 
दाहिने हाथमें अगर पांच अंगूलियां हैं तो वायें हाथमें भी तो हैँ । फिर क्‍यों, 
नहीं वरावरी कर सकेगा ।” निदान, मेने उनमेंसे एक लड़का चुन लिया 
और उससे कहा कि “वायें हाथसे कात ।” उसे जितनी मजदूरी कम मिलेगी 
उतनी पूरी कर देनेका जिम्मा मेंने लिया | चौंदह रोजमें वह साढ़े चार 
रुपया कमाता था। वायें हाथसे पहले पखवाड़ेमें ही उसे करीब तीन रुपये 
मिले। दूसरे पाखमें वायां हाथ दाहिनेकी वरावरी पर आ गया। एक' 
रुपया मैंने अपनी गिरहसे पुरा किया । लेकिन उससे सबकी आंख खुल गई । 
यह कितना बड़ा लाभ हुआ ? मैंने लड़कोंसे पूछा, “'क्यों,लड़को, इसमें 
फायदा है कि नहीं ?” वे कहने लगे, हां, क्‍यों नहीं ? ” दाहिना हाथ भी 
तो आठ घंटे लगातार काम करनेमें धीरे-बीरे थकने लगता है। अगर 
दोनों हाथ तैयार हों तो अदल-बदल कर सकते हूँ और थकावट विलकुल 
नहीं जाती । अठाईस-के-अठाईसों लड़के बायें हाथका प्रयोग करनेके लिए 
तैयार हो गए। 

शुरू-शुरूमें हाथमें थोड़ा दर्द होने लगता है। लेकिन यह सात्त्विक दर्द 
है। सात्त्विक सुख ऐसा ही होता है | अमृत भी शुरू-शुरूमें जरा कडुआ ही 
लगता है। पुराणोंका वह एकदम मीठा-ही-मीठा अमृत वास्तविक नहीं । 
अमृत अगर, जसा कि गीतामें कहा है, सात्त्विक हो तो वह मीठा-ही-मीठा 
कँसे हो सकता है? ग्रीतामें बताया हुआ सात्तविक सुख तो प्रारंभमे 
कड़वा ही होता है। मेरी बात मानकर लड़कोंने तीव महीने तक 
सिर्फ वाये हाथसे कातनेका प्रयोग करवेका निश्चय किया । तीन महीने 
भानों दाहिने हाथकों विलकुल भूल ही गये। यह कोई छोटी तपस्या 
नहीं हुई। 

देहातमें निदाका दोप काफी दिखलाई देता है। यह बात नहीं कि 
शहरके लोग इससे वरी है । लेकिन यहां में देहातके ही विपयमों कह रहा 
हूं। निंदा सिर्फ पीठ5-पीछे जिंदा रहती है। उससे किसीका भी फायदा नहीं 
होता । जो निंदा करता है उसका मुंह खराव होता है और जिसकी निंदा 
की जाती है उसकी कोई उन्नति नहीं होती । में यह जानता तो था कि 
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है। सिर्फ हाथ हिलाते नहीं आना चाहिए। कोई-कोई कहते हूँ कि हम तो 
हवा खाने गए थे। लेकिन हवा खानेका कामसे विरोध क्‍यों हो ? कुदालीसे 
खोदते हुए क्या नाक वंद कर ली जाती है ? हवा खाना तो सदा चालू ही 
रहता है। परंतु श्रीमान्‌ लोग हमेशा बिना हवावाली जगहमें बैठे रहते हैं । 
इसलिए उनके लिए हवा खाना भी एक काम हो जाता है। मगर कार्यकर्त्ता- 
को सदा खुली हवामें काम करनेकी आदत होनी चाहिए | वापस आते हुए 
वह अपने साथ-कुछ-त-कुछ जरूर लाया करे १ देहातमें वह दतुअन ला सकता 
है। लीपनेके लिए गोवर ला सकता है और अगर कुछ न मिले तो कम-से 
कम किसी एक खेतके कपासके पेड़ ही गिनकर आ सकता है, यानी फ्तलका 
ज्ञान अपने साथ ला सकता है। मतलब, उसे फिजूल चक्कर नहीं काटने 
चाहिए। देहातमें काम करनेवाले ग्राम-सेवकोंको सुबहसे लेकर शामतक 
कुछ-न-कुछ करते ही रहना चाहिए। 

लोगोंकी शक्ति कैसे बढ़ेगी, इसके विषयमें अब कुछ कहुंगा । देहातमें 
वेकारी और आलस्य बहुत है। देहातके लोग मेरे पास आते और कहते 
है, महाराजा हम लोगोंका वुरा हाल है। घरमें चार खानेवाले मुंह हैं ।” 
न जाने वे मुझे महाराज' क्यों कहते हैं ? मेरे पास कौन-सा राज धरा है ? 
में उनसे पूछता हूं, 'अरे भाई, घरमें अगर खानेवाले मुंह न हों तो क्‍या 
वगर खानेवाले हों। बगेर खानेवाले मुंह तो मुर्दोंके होते हेँ। उन्हें तो 
तुरंत वाहर निकालना होता है। तुम्हारे घरमें चार खानेवाले मुंह हैं, यह 
तो तुम्हारा वेभव है। वे तुम्हें भार क्यों हो रहे हैं ? भगवानूने आदमीको 
अगर एक मुंह दिया है तो उसके साथ-साथ दो हाथ भी तो दिये हैँ । अगर 
वह एक समूचा मुंह और आधा ही हाथ देता तो अलवत्ता मुश्किल थी। 
तुम्हारे यहां चार मुंह हैं तो आठ हाथ भी तो हैं । फिर शिकायत क्यों ? ” 
लेकिन हम उन हाथोंका उपयोग करें, तव न ? हमें तो हाथ-पर-हाथ धरकर 
बैठे रहनेकी आदत हो गई है, हाथ जोड़नेकी आदत हो गई है। जब हाथ 
चलना बंद हो जाता है तो मुंह चलना शुरू हो जाता है। फिर खानेवाले 
मुंह आदमीको ही खाने लगते हेँ। 

हमें अपने दोनों हाथोंसे एक-सा काम करना चाहिए। पौनारमें कुछ 
लड़के कातने आते हैँ। उनसे कहा, 'वारयें हाथसे कातना शुरू करो।” 


आर 


सेवाका आचार-धर्स श्ड९्‌ 


लेनेके लिए मेरे यहां आकर बैठ जाता है, क्योंकि वह जानता है कि इस 
देशमें जो कोई किसी खास वक्‍त आनेका वादा करता है, वह उस वक्‍त 
आयेगा ही, इसका कोई नियम नहीं । इसलिए वह पहलेसे ही आकर बैठ 
जाता है । सोचता है कि दसरेक भरोसे काम नहीं वनता । इसलिए 
हमें हमेशा विलकुल ठीक बोलना चाहिए। किसी ग्रांववालेसे आप कोई 
काम करनेके लिए कहिये तो वह कहेंगा, जी हां! । लेकित उसके दिलमें 

काम' करना नहीं होता । हमें टालनेके लिए जी हां! कह देता है। 
उसका मतलव इतना ही रहता है कि अब ज्यादा तंग न कीजिये । जी हां 
से उसका मतलब है कि यहांसे तशरीफ ले जाइए । उसके जी हां में थोड़ा 
अहिसाका भाव होता है। वह आगे वढ़िए' कहकर आपके दिलको चोट 
पहुंचाना नहीं चाहता । आपको वह ज्यादा तकलीफ नहीं देना चाहता, 
इसलिए जी हां! कहकर जान वचा लेता है। 

इसलिए कोई भरी वात जो हम वेहातियोंसे कराना चाहें वह उन्हें सम का 
भर देनी चाहिए। उनसे शपथ या ब्रत' नहीं. लिवाना चाहिए। जबसे में 
देह्मतमें गया तबसे किसीसे क्रिसी वातके विपयमें वचन लेनेसे मु के चिढ़-सी 
हो गईं है। अगर मुझसे कोई कहे भी कि में यह वात करूँगा तो में उप्से 
यही कहूंगा कि “यह तुम्हें जंचती है न? वस, तो इतना काफी है। वचन 
देनेकी जरूरत नहीं । तुमसे हो सके तो करो । लोगोंको उसकी उपयोगिता 
सममकाकर संतोप मान लेना चाहिए, क्योंकि किसीसे कोई काम करनेका 
वचन लेनेके वाद उस कामके करानेकी जिम्मेदारी हमपर आ जाती है। 
अगर बहू अपना वचन पूरा न करें तो हम अप्रत्यक्ष रूपसे झूठ बोलनेमें 
सहायता करते हैं। राजकोट-प्रकरण और क्या चीज है? अगर कोई हमारे 
सामने किसी विपयमे वचन देदे और फिर उसे पूरा न करे तो इसमें हमारा 
भी अब:पतन होता है। इसलिए वापुकों राजकोटमें इतना सारा प्रयास 
करना पड़ा । इसलिए वचन, नियम' या ब्रतमें किसीको बांवना नहीं चाहिए 
और अगर किसीसे वचन लेना ही पड़े तो वह वचन अपना समभकर उसे 
पूरा करानेको सावधानी पहले रखनी चाहिए। उसे पूरा करनेगें हर 
तरहसे मदद करनी चाहिए । सचाईका यह गृण हमारे अंदर होना 
चाहिए । 
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देह्यतियोंम निंदा करवेकी आदत होती है, लेकिन यह रोग इतने उम्र हूपसे 
फल गया होगा, इसका मुझे पता न था। इधर कुछ दिलोंमें में सत्य और 
अहिसाके बदले सत्य और अनिदा कहने लगा हूं। हमारे संतोंकी बुद्धि वड़ी 
सूक्ष्म थी। उत्तक वाइमयका रहस्य अब मेरी समभमें आया । वे देहातियोंसे 
भली-भांति परिचितं थे, इसलिए उन्होंने जगह-जगह कहा है कि निंदा न 
करो, चुगली न खाओ। संतोंके लिए मेरे मनमें छुटपनसे ही भक्ति है। 

उनके किये हुए भक्ति और ज्ञानके वर्णन मुझे बड़े मीठे लगते थे। लेकिन 
में सोचता था कि निंदा मत करो' कहनेमें क्या वड़ी विशेषता है। उनकी 
नीति-विषयक कविताएं में पढ़ता तो था, लेकिन वे मुझे भाती न थीं । परस्त्री 
को साताक समान समभो, पराया माल न छुओ, और निंदा न करो---इतने में 
उनकी नैतिक शिक्षाकी पूंजी खत्म हो जाती थी-। भक्ति और ज्ञानके साथ- _ 
साथ उसी श्रेणीमें वे इन चीजोंकों भी रखते थे। यह मेरी समझें न आता 
था। लेकिन अब खूब अच्छी तरह समझ गया हूं । निदाका दुर्गुण उन्होंने 
लोगोंकी नस-नसमें पैठा हुआ देखा, इसलिए उन्होंने अनिदापर वार-बार 
इतना जोर दिया: और उसे बड़ा भारी सदगुण वतलाया। कार्यकर्त्ताओंकों . - 
यह शपथ ले लेती चाहिए कि हम न तो निंदा करेंगे और न सुनेंगे । निदामें 
अक्सर गलती और अत्युक्ति होती है। साहित्यमें अत्युक्ति भी एक अलंकार 
माना गया है। संसारकों चौपट कर दिया है इन साहित्यवालोंने | वस्तु- 
स्थितिकों तिगुना, दसगुना, वीसगुना वढ़ाकर बताना उनके मतसे अलंकार 
है। तो क्‍या जो चीज जैसी है उसे वैसी ही वताना अपनी नाक काटनेके 
समान है? कथाकार और प्रवचनकारकी अत्यक्तिका कोई ठिकाना ही 
नहीं । एकको सौगना बढ़ानेका नाम अतिशयोक्ति है, ऐसी उसकी कोई 
नाप होती तो अतिशयोकिति वस्तुस्थितिकी कल्पना कर सकते। लेकिन 
यहां तो कोई हिसाव ही नहीं है । वे एकका सौगुना नहीं करते, वल्कि शून्यको 
सौगृना बढ़ाते हैं। सुनता हूं, सौ अवंतका गुणा करनेसे कोई एक अंक आता 
है, लेकिन यह तो गणितज्ञ ही जाने। 

तीसरी वात जो में आप लोगोंसे कहना चाहता हूं, वह है सचाई। 
हमारे कार्यकर्ताओंमें स्वूल अरयमें सचाई है, सूक्ष्म अर्येमें नहीं। अगर में 
किसीसे कहूं कि तुम्हारे यहां सात वर्जे आऊंगा तो वह पांच ही वजेते मुझे 
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नचुढ़े नहीं । विकार किस तरह बढ़ने या घटते हैं, यह तो में नहीं जानता । 
लेकिन इतना तो मानना पडेगा कि वृद्धोंकी अपेक्षा तरुणोम आशा गौर 
हिम्मत ज्यादा होती है। 
दसरी बात यह है कि कार्य शुरू करते ही उसके फलकी आशा नहीं 
करनी चाहिए | पांच-दस साल काम करनेपर भी कोई फल न हीता देखकर 
निराश न होना चाहिए। हिंदुस्तानके लोग हजार सालक बढ़ें हैं। जब 
किसी गांवमें कोई नया कार्यकर्त्ता जाता है तो वे सोचते हैं कि ऐसे तो कई 
देख चुके हैं| साथ-संत भी आये और चले गये । नया कार्यकर्ता कितने दिन 
टिकंगा, इसके विपयमें उन्हें संदेह होता रहता हैं। अगर एक-दो साल टिक 
गया तो वे सोचते हूँ कि शायद टिक भी जाय। अनुभवी समाज है। वह 
प्रतीक्षा करता रहता है। अगर लोग अपनी या हमारी मृत्युतक भी राह 
देखते रहें तो कोई बड़ी वात नहीं। 
ग्रामवासियोंस 'समरस' होनेका ठीक-ठीक मतलब समझना चाहिए। 
उनका रंग हमपर भी चढ़ जायें, इसका नाम उनसे मिलना नहीं है। इस 
तरह मिलनेसे तद्रपता आने लगती है। मेरे मतसे समाजके प्रति आदरका 
'जितना महत्त्व है उतना परिचयका नहीं। समाजक साथ समरस होनेसे 
उसका लाभ ही होगा, अगर हम ऐसा मानें तो इसमें अहंकार है। हम कोई 
'पारस पत्थर हें कि हमारे केवल स्पर्श्से समाजकी उन्नति हो जायगी ? 
केवल समाजसे समरस होनेसे काम होगा, यह माननेमें जड़ता है। रामदास 
कहते हैं, 'मनुष्यको ज्ञानी और उदासीन होना चाहिए । समृदायको हौसला 
रखना चाहिए; लेकिन अखंड और स्थिर होकर एकांत-सेवन करना 
चाहिए ।” वे कहते हैं कि, “कोई जल्दी नहीं है। शझांतिसे अखंड एकांत- 
'सेवन करो । एकांत-सेवनसे आत्म-परीक्षणका मौका मिलता है। लोगोंसे 
किस हृदतक संपर्क बढ़ाया जाय, यह ध्यानमें आता है, अन्यथा अपना मिजी 
रंग न रहकर उसपर दूसरे रंग चढ़ने लगते, हैँ । कार्यकर्ता फिर देहातियोंकी 
रंगका ही हो जाता है। उसके चिक्तमें व्याकुलता पैदा होती है और वह 
ठीक होती है । फिर उसका जी चाहता है कि किसी वाचनालय या पुस्तका- 
लयकी शरण लूं। एकाव बड़े आदमीके पास जाकर कहने लगता है कि में 
'दी-चार महीने आपका सत्संग करना चाहता हूं । फिर वे महादेवजी और 
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वाइविलमें कहा है, 'ईइवरकी कसम न खाओ ।” आपके दिलमें हां' 
' हो तो हां कहिए और ना' हो तो ना' कहिए | लेकिन हमारे यहां तो राम- 
दुहाई भी काफी नहीं समझी जाती | कोई भी वात्त तीन वार वचन दिये 
विना पक्की नहीं मानो जाती। सिर्फ हां! कहनेका अर्थ इतना ही है कि 
“आपकी वात समभमें आ गई। अब देखेंगे, विचार करेंगे ।” किसी मजबूत 
पत्यरपर एक-दो चोट लगाइए तो उसे पता भी नहीं चलता। दस-पांच 
मारिए, तव वह सोचने लगता है कि शायद कोई व्यायाम कर रहा है। 
पचास चोटें लगाइए तव कहीं उसे पता चलता है कि “अरे, यह व्यायाम नहीं 
कर रहा है, यह तो मुझे फोड़ने जा रहा है।” एक वार हां कहनेका कोई 
अर्थ नहीं । दो वार कहनेपर वह सोचने लगता है कि मेंने हां! कर दी है । 
और जव तीसरी वार हां' कहता है तव उसके ध्यानमें आता है कि मेंने जान- 
बूककर हां कही है। कुलका अर्थ इतना ही है कि सुक्ष्मदृष्टिसे भूठ 
हमारी नस-नसमें भिद गया है । इसलिए कार्यकर्त्ताओंक़ो अपने लिए यह 
नियम बना लेना चाहिए कि जो वात करना कबूल करें उसे करके ही दम लें |: 
इसमें ततिक भी गलती न करें। दूसरेसे कोई वचन न लें। उस मंमटमें 
न पड़ें। 
अब कार्यकर्त्ताओंसे कार्य-कुशलताके वारेमें दो-एक वाते कहना चाहता 
हूं । जब हम कार्य करने जाते हैं तो चालू पीढ़ीके बहुत पीछे पड़ते हैं । चालू 
पीढ़ीका तो विशेषण ही चालू' है । वह चलती चीज है । उसकी सेवा कीजिए । 
लेकिन उसके पीछे न पड़िए । उसके शरीरके समान उसका मन और उसके 
: विचार भी एक सांचेमें ढले हुए होते हैं ।जो नई वात कहना हो वह 
नौजवानोंसे कहनी चाहिए । तरुणोंके विचार और विकार दोनों वलवान्‌ होते 
हैं । इसलिए कुछ लोग उन्हें उच्छृंखल भी कहते है । इसमें सचाई इतनी ही है 
कि वे वलवानू और वेगवान्‌ होते हैं । अगर उनके विचार वलवान हो सकते 
हैँ तो वेराग्य भी जबरदस्त हो सकता है। जैसे-ज॑से उम्र वढ़ती है वेसे-वसे 
विकारोंका झमन होता जाता है। मोटे हिसावसे यह सच है। लेकिन इसका 
कोई भरोसा नहीं। यह कोई शास्त्र नहीं है। हमारी वात चालू पीढ़ीको 
अगर जंचे तो अच्छा ही है, और न जंचे तो भी कोई हानि नहीं। भावी 
पीढ़ीकों हाथमें लेना चाहिए। युवक हीः नए-नए कामोंमें हाथ डालते हें, 
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कि फिलहाल उनके लिए महीन सूत कातिए । आगे चलकर वे ही आपके 
कपड़े तैयार कर देंगी। कम-से-कम खादी-यात्रामें पहननेके लिए एक साड़ी 
अगर आप उन्हें वना दें तो भी में संतोप मान लूंगा | अगर वे यहां बायंगी 
तो कम-से-कम हमारी बातें उनके कार्वोतक पहुंचेंगी । 


$ २6 ; 
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यह एक अदभुत प्रयोगी लगभग पच्चीस हजार वरस पहले हो गया 
है। यह कोंकणस्थोंका मूल पुरुष है। मांकी ओरसे क्षत्रिय और वापकी 
ओरसे ब्राह्मण। पिताकी आज्ञासे इसने मांका सिर ही काट डाला था। 
कोई पूछ सकते हैँ, “यह कहांतक उपयुक्त था ?” लेकिन उसकी श्रद्धाको 
स्ंकता छूतक नहीं गई थी। निप्छासे प्रयोग करना और अनुभवसे 
ज्ञान प्राप्त करता', यही उसका सूत्र था। ' 

परथणुराम उस जमानेका सर्वोत्तम पुरुपार्थी व्यक्ति था । उसे दुखियोंके 
प्रति दया थी और अन्यायोंसे तीत्रतम चिढ़ । उस समयको क्षत्रिय बहुत 
उन्मस हो गये थे। वे अपनेको जनताका रक्षक कहते थे । लेकिन व्यवहारमें 
तो उन्होंवे कभमीका “रंको 'भमें बदल दिया था। परशुरामने उन अन्यायी 
क्षत्रियोंका घोर प्रतिकार शुरू किया। जितने क्षत्रिय उसके हाथ आये, 
उन सबको उसने मार ही डाला। पृथ्वीको निःकषत्रिय वनाकर छोड़ंगा', 
यह उसने अपना विरद वना लिया था। 

इसके लिए वह अपने पास हमेशा एक कुल्हाड़ी रखने- लगा और 
कुल्हाड़ीसे रोज कम-से-कम एक क्षत्रियका सिर तो उड़ाना ही चाहिए, 
ऐसी उपासना उसने अपने ब्राह्मण अनुयायियोंमें जारी की । पृथ्वी नि:अत्रिय 
करनेका यह प्रयोग उसने इक्क्रीस वार किया लेकिन पुराने क्षत्रियोंको 
जानवूककर खोज-खोजकर मारने और उनकी जगह अनजाने नयें-नये 
क्षत्रियोंका निर्माण करनेंकी प्रक्रिका फलित भला क्‍या हो सकता था ? 
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ये नंदी, दोनों एक जगह रहने लगते हे ! वह कहता है, "में वड़ा होकर 
खराब हुआ । अब तू मेरे पास रहता है। इसमें कोई लाभ नहीं ।” इसलिए 
समाजमें सेवाके लिए ही जाना चाहिए। वाकीका समय स्वाध्याय और 
आत्म-परीक्षणमें विताना चाहिए। आत्म-परीक्षणके विना उन्नति नहीं हो 
सकती । अपने स्वतंत्र समयमें हम अपना एकाथ प्रयोग भी करें। कई 
कार्यकर्ता कहते हैं, (क्या करें, चितनके लिए समय ही नहीं मिलता । जरा 
बैठे नहीं कि कोई-त-कोई आया नहीं ।” जो आये उससे वोलनेमें समय 
विताना सेवा नहीं है! कार्यकर्त्ताको स्वाध्याय और चितनक लिए अलग 
समय रखना चाहिए। एकांत-सेवन करना चाहिए। यह भी देहातकी 
सेवा ही है। 
एक वात स्त्रियोंक संबंधरमें । स्त्रियोंके लिए कोई काम करनेमें हम अपनी" 
हतक समभते हैं। पौनारका ही उदाहरण लीजिए। व्याकरणके अनुसार 
जिनकी गणना पुल्लिगर्में हो सकती है ऐसा एक भी आदमी अपनी धोती 
आप नहीं फींचता । वापक कपड़े लड़की धोती है, और भाईके कपड़े वहनको 
धोने पड़ते हैं । मांकी साड़ी फींचनेमें भी हमें शर्म जाती है, तो पत्नीकी साड़ी 
घोनेकी वात ही क्या ? अगर विकट प्रसंग आ जाय तो कोई रिह्तेदारिन 
धो देती है । और वह भी न मिले तो पड़ोसिन यह काम करेंगी । अगर वह 
भी न मिले और पत्नीकी साड़ी साफ करनेका मौका आ ही जाय, तो फिर 
वह काम शामको, कोई देख न पाये ऐसे इंतजामसे, चुपचाप, चोरीसे, कर 
लिया जाता है। यह हालत है ! और मेरा प्रस्ताव तो इससे बिलकुल उलटा 
है । लेकिन अगर आप मेरी वातपर अमल करे तो आगे चलकर वे स्त्रियां ही 
आपके कपड़े वना देंगी, इसमें तनिक भी शंका नहीं | एक वार में खादीका 
एक स्वावलंवन-केंद्र देखने गया। दफ्तरमें कोई सत्तर-पचहत्तर स्वावलंबी 
खादी-धारियोंकी तालिका टंगी हुई थी । लेकिन उसमें एक भी स्त्री नहीं 
थी। यहां जो सभा हुई, उसमें मेरे कहनेसे खासकर स्त्रियां भी वुलाई गई 
थीं। मेंने पूछा, “यहां इतने स्वावलंबी खादीधारी पुरुष हें तो क्या स्त्रियां 
न कातेंगी ? ” स्त्रियोंने जवाव दिया, 'हम ही तो कातती हैं ।” तव मेने खुद 
कातनेवाले पुरुपसे हाथ उठानेको कहा । कोई तीन-चार हाथ उठे। शेप 
सव स्त्रियों द्वारा काते गये सूतके जोरपर स्वावलंवी थे। इसलिए कहता हूं 


परशुराम श्प्प 


खाद उसके कार्यक्रमके बारेगें पूछा । परशुरामने कुल्हाड़ीके अपने नये 
प्रयोगका सारा हाल रामचंद्रको सुनाया । वह सुन रामचंद्रने उसका बड़ा 
गौरव किया। दूसरे दिन परशुराम वहांसे लौटा। 

अपने मुकामपर वापस आते ही उसने उन नये ब्राह्मणोंको रामका 
सारा हाल सुनाया और वोला, 

“रामचंद्र मेरा गुरु है। अपनी पहली ही भेंटमें उसने मुझे जो उपदेश 

दिया, उससे मेरी वृत्ति पलट गई और में तुम्हारी सेवा करने लगा। अवकी 
मुलाकातमें उसने मुझे शब्दों द्वारा कोई भी उपदेश नहीं दिया। लेकिन 
उसकी कतिमेंसे मुझे उपदेश मिला है। वही में भव तुम लोगोंकों सुनाता 
हें । 
..._ “हम लोग जंगल काट-काटकर वस्ती वसानेका जो कार्य कर रहे 
हैं, वह वेशक उपयोगी कार्य है। लेकिन इसकी भी मर्यादा है। उस मर्यादाको 
न जानकर हम अगर पेड़ काटतें ही रहेंगे, तो वह एक वड़ी भारी हिसा 
होगी । और कोई भी हिसा अपने कर्त्तापर उलदे बिना नहीं रहती, यह तो 
मेरा अनुभव है। इसलिए अब हम पेड़ काटनेका काम खत्म करें। बाजतक 
जितना कुछ किया, सो ठीक ही किया; क्योंकि उसीकी बदौलत ,पहले जो 
“अनसद्याद्रि! था, वह अब सद्मयाद्रि वन गया है। लेकिन अजव हमें जीवनो- 
पयोगी वृक्षोंके रक्षणका काम भी अपने हाथमें लेना चाहिए।” 

यह कहकर उससे उन्हें आम, केले, नारियल, काजू, कटहल, अनन्नास, 
आदि छोटे-बड़े फलके वृक्षोंके संगोपतकी विधि सिखाई। उसे इसके लिए 
स्वयं वनस्पति-संवर्धन-शास्त्रका अध्ययन करना पड़ा और उसने अपने 
हमेशार्के उत्साहसे उस शास्त्रका अध्ययन किया भी। उसने उस शास्त्रमें 
कई महत्त्वपूर्ण शोध भी किये पेड़ोंको मनोन्न आकार देनेके लिए उन्हें 
व्यवस्थित काटने-छांचनकी जरूरत महसूसकर उसने उसके लिए छोटेसे 
वीजारका आविप्कार किया। इस औजारकों नव-परकश्का नाम देकर 
उसने अपनी परशु-उपासना अखंड जारी रखी । 

एक वार उसने समुद्रतटपर नारियलके पेड़ लगानेका एक सामदा- 
बिक समारोह सम्पन्न किया। उस अवसरसे लाभ उठाकर उसने वहां 
आये हुए लोगोंके सामने अपने जीवनके सारे प्रयोगों और अनभवोंका 


शुए्ड जीवन और शिक्षण 


आखिर रामचंद्रजीने उसकी आंखोंमें अंजन डाला। तबसे उसकी दृष्टि 
कुछ सुधरो। 

तव उसने” उस समयके कोंकगकके घने जंगल तोड़-तोड़कर वस्तियां 
'बसानेके रचातात्मक कार्यका उपक्रम किया। लेकिन उसके अनुयायियोंको 
कुल्हाड़ीके हिसक प्रयोगका चस्के पड़ गया था | इसलिए उन्हें कुल्हाड़ीका 
अपेक्षाकृत अहिसक प्रयोग फीका-सा लगने लगा। निर्घतकों जिस प्रकार 
उसके सगरे-संबंधी त्याग देते हैँ, उसी प्रकार उसके अनुयायियोंने भी उसे 
'छोड़ दिया । 

लेकिन यह शिष्ठावान्‌ महापुरुष अकेला ही वह काम करता रहा। 
'ऐच्छिक दरिद्गरताका कारण बननेवाले, आरण्यक प्रजाके आदि-सेवक भग- 
'वान्‌ शंकरके ध्यानसे वह प्रतिदिन नई स्फूर्ति प्राप्त करने लगा और जंगल 
काटना, मोपड़ियां बनाना, वन्य पशुओंकी तरह एकाकी जीवन व्यतीत 
'करनेवाले अपने मानवनबंधुओंको सामुदायिक साधना सिखाना--इन 
'उद्योगोंमें उस स्फूर्तिसे काम लेने लगा। निष्ठावंत और निष्काम सेवा 
ज्यादा दित एकाकी नहीं रहने पाती । परशुरामकी अदम्य सेवावृत्ति देख 
'कोंकणके जंगलोंके वे वन्य निवासी पिघल गये और आखिर उन्होंने उनका 
अच्छा साथ दिया। अपने आपको ब्राह्मण कहलानेवाले उसके पुराने 
अनुयायियोंने तो उसका साथ छोड़कर शहरोंकी पनाह ली थी, मगर 
'उनके बदले ये नये अवर्ण अनुयायी उसे मिले। उससे उन्हें स्वच्छ आचार, 
'स्वच्छ विचार और स्वच्छ उच्चारकी शिक्षा दी। एक दिन परशुरामने 
उनसे कहा, 'भाइयो, आजसे तुम लोग ब्राह्मण हो गये ।” 

राम और परशुरामकी पहली भेंट धनुर्भग-प्रसंगके वाद एक वार हुई 
थी। उसी वक्‍त उसे रामचंद्रजीसे जीवन-दृष्टि मिली थी। उसके वाद 
इतने दिनोंमें उन दोनोंकी भेंट कभी नहीं हुई थी। लेकिन अपने वनवासके 
'दिनोंमें रामचंद्र पंचवटीमें आकर रहे थे। उनके वहांके निवासके आखिरी 
'वर्षमें वागलाणकी तरफसे परशुराम उनसे मिलने आया था। जब वह 
'पंचवटीके आश्रममें पहुंचा, उस समय रामचंद्र पौधोंकों पानी दे रहे थे। 
प्रञ्ुरामसे मिलकर रामचंद्र को वड़ा ही आनंद हुआ । उन्होंने उस तपस्वी 
और वृद्ध पुरुषका साप्टांग प्रणाम-पूर्वक स्वागत किया और कुशल-प्रश्नादिके 


राष्ट्रीय आर्यज्ञास्त्र श्५७ 


अवत्तिकी भी मर्यादा तो है ही न? इसलिए अव में निवृत्त होनेकी सोच 
रहा हूं । इसके मानी यह नहीं हैं कि में कर्म ही त्याग दूंगा । स्वतंत्र नई 
अवत्तिका आरंभ अब नहीं करूंगा । प्रवाह-पतित करता रहुँगा। प्रसंगवश 
आप पूछेंगे तव, सलाह भी देंता रहूंगा। 

“इसीलिए मेने आज जानवृककर इस समारोहका आयोजन किया 
और अपना यह समुद्रोपनियत्‌' या जीवनोपनिपत्‌, चाहे जो कह लीजिए, 
आपसे निवेदन किया है। फिर-से-थोड़ेमें कहता हुं--पितृ-भव्तिकी मर्यादा, 
प्रतीकारकी मर्यादा, मानव-सेवाकी मर्थादा--सारांश, सभी भ्रवृत्तियोंकी 
मर्यादा--बही मेरा जीवनसार है। जाओ, एक वार सव मिलकर कहें, 
3# नमो भगवत्ये मर्थादाय ।” ह 

इतना कहकर परशराम शांत हो गया । उसके उपदेदकी यह 

अतिध्वनि सहद्याद्विकी खोह-कंदराओोंमें आज भी गूंजती हुईं सुनाई दे. 
नागपुर-मेंद, १९४१ 


हि त 
जि हर पा का 


भार 
॥ 


$ ३०३ 
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आजतक खादीका कार्य हमने श्रद्धासे किया है। अब श्रद्धाककं साथ-साथ 
विचारपूर्वक करनेका समय आ गया है। खादीवाले ही यह समय लाये है 
क्योंकि उन्होंने ही खादीकी दर बढ़ाई है। 

सन्‌ १६३० में हमने सत्रह आने गज खरीदी थी। मगर सस्ती करनेके 
इरादेंसे दर कम करते-करते चार आने गज पड़ने-लगी। चारों ओर “ंत्र- 
युग हानेके कारण कार्यकर्त्ताओंने मिलके भाव दण्टिमें रखकर धीरे-धीरे 
कुशलतापूवक उसे सस्ता किया। इस हेतुकी सिद्धिके लिए जहां गरीबी थी 
उन स्थानॉम कम-से-कम मजदूरी देकर खादी उत्पत्तिका कार्य चलाना 
पड़ा। लेंनेवालोंने भी ऐसी खादी इसलिए ली की वह सस्ती थी। मध्यम- 
वयक लाग कहने लगे---अब खादीका इस्तेमाल किया जा सकता है, क्योंकि 


१५६ रे जीवन और शिक्षण 


सार उपस्थित किया। सामने पूरे ज्वारमें समुद्र गरज रहा था। उसकी 
तरफ़ इशारा करके समुद्रवत्‌ गंभीर घ्वनिमें उसने बोलना आरंभ 
किया--- 

“भाइयो, यह समुद्र हमें क्या सिखा रहा है, इसपर ध्यान दीजिए। 
इतना प्रचंड शक्तिशाली है यह; परन्तु अपने परम उत्कपके समय भी 
यह अपनी मर्यादाका उल्लंघन नहीं करता । इसलिए इसकी शक्ति हमेशा 
ज्यों-की-त्यों रही है। मेने अपने सारे उद्योगों और प्रयोगोंमेसे यही निष्कर्ष 
निकाला हैं। छुट्पनमें मेने पिताकी आज्ञासे अपनी माताकी हत्या की। 
लोग कहने लगे, कंसा मातृ-हत्यारा है! में उस आशक्षेपकों स्वीकार 
करनेको तैयार नहीं था। में कहा करता, आत्मा अमर है और झरीर 
मिथ्या है। कौन किसे मारता है ? में मातृ-हत्यारा नहीं हूं, प्रत्युत पितृ- 
संक्त हूं ।' 

लेकिन आज में अपनी गलती महसूस करता हूं । मातृवधका आरोप 
मुझे उस वक्‍त स्वीकार नहीं था, और आज भी नहीं हैं। लेकिन मेरे ध्यानमें 
यह वात नहीं आई थी कि पितृभक्तिकी भी मर्यादा होती है। यही मेरा 
वास्तविक दोष था। लोग अगर अचूक उतना ही दोप बताते तो उससे 
मेरी विचार-शुद्धि हुई होती। लेकिन उत्होंने भी मर्यादाका अतिक्रमण 
करके मुझपर आक्षेप किया और उससे मेरी विचार-शुद्धिमें कोई सहायता 
नहीं पहुंची । 

“वादमें बड़ा होनेपर अन्यायके प्रतिकारका ब्रत लेकर में जुल्मी सत्तासे , 
इक्कीस वार लड़ा। हर बार मुझे ऐसा प्रतीत होता था कि में सफल हो 
गया हुं; लेकिन प्रत्येक वार मुझे निश्चित असफलता ही नतीव हुईं। राम- 
चंद्रने मेरी गलती मुझे समझा दी। 

“अन्याय-प्रतीकार मनुष्यका धर्म तो हैं; लेकिन उसकी भी एक 
शास्त्रीय मर्यादा है, यह ज्ञान मुझे युरु-िपाकी वदोलत प्राप्त हुआ । 

“इसकी उपरांत में जंगल काटकर मानव-उपनिवेश वसानेके, मानव- 
सेवाके कार्यमें जुट गया; लेकिन आप जानते ही हैं कि जंगल काटनेकी 
भी एक हद होती है, उस बातका ज्ञान मुझे ठीक समयपर कैसे हुआ ? 

“अबतक में निरंतर प्रवृत्तिका ही आचरण करता रहा। पर आखिर 


ई 


हा 
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संसारमें तीन प्रकारक मनुष्य होते हे--( १) काइश्तकार, (२) दूसरे 
धंधे करनेवाले और (३) कुछ भी धंवा न करनेवाले, जैसे बढ़े, रोगी, वच्चे, 
बेकार वगैरा । अर्थशास्त्रका--सच्चे अर्थशास्त्रका--यह नियम है कि इन 
तीनों वर्गों जो ईमानदार हें उन सवको पेटमर अन्न, वस्त्र और आश्रयकी' 
आवश्यक सुविवा होनी ही चाहिए । कुदुंव भी इसी तत्त्वपर चलता है। 
जैसा कुटुंबमें वैसा ही समस्त राष्ट्रमें होता चाहिए । इसीका नाम है 
“राष्ट्रीय अर्थशास्त्र”--सच्चा अरृश्ञास्त्र । इस अर्थ॑श्ञास्त्रमें सब ईमान- 
दार आदमियोंक लिए पूरी सुविधा होनी चाहिए। आलसी यानी गैर- 
ईमानदार लोगोंके पोपणका भार राषप्ट्रके ऊपर नहीं हो सकता । 

इंग्लैंड-सरीखे देशोंमें (जो यंत्र-सामग्रीसे संपन्न हें) दूसरे देशोंकी 
संपत्ति वहकर आती है, सव वाजार खुले हुए हैं, नाना प्रकारकी सुविधाएं 
प्राप्त हैं, तो भी वहां वेकारी है। ऐसा क्यों ? इसका कारण है यंत्र | इस 
बेकारीक कारण प्रति वर्ष वेकारोंकों भिक्षा (डोल) देची पड़ती है। ऐसे 
२०-२५ लाख बेकारोंकों मजदूरी न देकर अन्न देना पड़ता है। आप कहते 
हैं कि भिखारियोंकों काम किये वगर अन्न न दो, पर वहां अन्नदानका रिवाज 
चालू है। इन लोगोंकों काम दीजिए । इन्हें काम देना कत्तेव्य है। काम दो, 
नहीं तो खानेकों दो', यह नीति इंग्लेंडमें है तो सारे संसारमें क्‍यों न हो ? 
यहां भी उसे लागू कीजिए । पर यहां लागू करनेपर काम न देकर १॥ करोड़ 
लोगोंकों अन्न देता पड़ेगा । यहां कम-से-कम १॥ करोड़ मनुप्य ऐसे निकलेंगे ।. . 
यह में हिसाव देखकर कह रहा हूं । इतने लोगोंको अन्न कैसे दिया जा सकेगा ? 
नहीं दिया जा सकता--मनमें ठान लिया जाय तो भी नहीं दिया जा सकता | 
उधर, चूंकि इंग्लेंडवाले दूसरे देशोंकी संपत्ति लूट लाते हैं, इसलिए वे: 
ऐसा कर सकते हँ। ईमानदारीसे राज करना हो तो ऐसा करना संभव 
नहीं हो सकता । 

हिंदुस्तान कृपि-प्रधान देश है, तो भी यहां ऐसा बंधा नहीं जो: 

कृपिक साथ-साथ किया जा सके। जिस देशमें कंवल खेती होती है, वह- 
राष्ट्र दुर्वेंल समका जाता है। यहां हिंदुस्तानमें तो ७५ प्रतिशतसे भी ज्यादा: 
काइतकार हूँ। यहांकी जमीनपर कम-से-कम दस हजार बरससे काइत की 
जाती है। अमेरिका हिंदुस्तानसे तिगुना बड़ा मुल्क है, पर आवादी वहांकी' 
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उसके भाव मिलके कपड़ेके वरावर हों गये हैँ, वह टिकाऊ भी काफी है 
और महंगी भी नहीं है। अर्थात्‌, 'थुड़मुली और घनदुधी' इस कहावतके 
अनुसार खादीरूपी गाय लोगोंकों चाहिए थीं। उन्हें वह वेसी मिल गई 
और वे मानने लगे कि खादी इस्तेमाल करके हम महान देश-सेवा कर रहे 
हें । है 
यह वात तो गांधीजीने सामने रखी है कि अब मजदूरोंको अधिक 
मजदूरी दी जाय, उन्हें रोजाना आठ आने मिलने चाहिए। क्या यह भी 
लालवुकक्कड़की वकवास है या उनकी वुद्धि सठिया गई है ? या उनके 
कहनेमें कुछ सार भी है ? इसपर हमें विचार करता चाहिए। हम अभी ' 
साठके अंदर ही हैँ, संसारस अभी ऊव नहीं गये हैं, दुनियामें अभी हमें रहना 
है। यदि यह विचार हमें नहीं जंचते तो यह समभकर हम उन्हें छोड़ सकते 
है कि यह खब्ती लोगोंकी सनक है । सच वात तो यह है कि जवसे खादीकी 
मजदूरी बढ़ी तवसे मृकमें मानो नई जान आ गई। पहले भी में यही काम 
करता था। में व्यवस्थित कातनेवाला हूं । उत्तम पूनी और निर्दोष चरखा 
काममें लाता हूं । कातते समय मेरा सूत टूटता नहीं, यह आपने अभी देखा 
ही है। में श्रद्धापूर्वक, ध्यानपूर्वक कातता हूं । आठ घंटे इस. तरह काम 
करनेपर भी मेरी मजदूरी सवा दो आने पड़ती थी। रीढ़में दर्द होने लगता 
था। लगातार आठ घंटे काम करता था, मौनपूर्वक कातता था, एक वार 
पालथी जमाई कि चार घंटे उसी आसनमें कातता रहता। तो भी में सवा 
' दो आने ही कमा सकता था। सारे राष्ट्रमें इसका प्रचार कैसे हो, इसका 
विचार में करता रहता था। यह मजदूरी वढ़ गई इससे मुझे आनंद हुआ, 
कारण में भी एक मजदूर ही हूं । 'घायलकी गति घायल जाने ।” 
मेरे हाथके सूतकी घोती पांच रुपयेकी हो, तव भी धनी लोग वारह 
रुपयेमें खरीदनेको तैयार हैँ । कहते हैं, “यह आपके सूतकी है, इसलिए हम 
इसे लेते हैं ।” ऐसा क्यों ? में मजदूरोंका प्रतिनिधि हूं। जो मजदूरी मुझे 
देते हो वही उन्हें भी दो | ऐसी परिस्थितिमें मुझे यही चिता हो गई है कि 
इतनी सस्ती खादी कंसे जीवित रह सकेगी। भव मेरी यह चिता दूर हो 
गई है। पहले कातनेवाले चिंतित रहते थे कि खादी कैसे टिकेगी। आज 
* वैसी ही चिता पहननेवालोंकों मालूम हो रही है । 


राष्ट्रीय अर्थशास्त्र १६१ 


मेंने अभी जो तीन वर्ग बताये हँ--काइतकार, अन्य धंधा करनेवाले 
झऔर जिनके पास धंधा नहीं---उत सभी ईमानदार मनुप्योंको हमें अन्न देना 
है। इसे करनेके लिए तीन झा्तें हैं । एक तो सर्वप्रथम काइतकार की व्याख्या 
वदलिए। (१) खेती, (२) ग़ो-रक्षण और (३) कातनेका काम करने- 
वाले, ये सव काव्तकार हे---काइतकारकी ऐसी व्याख्या करती चाहिए.। 
अन्न, वस्त्र, बेल, गाय, दूध इन वस्तुओंक विपयमें काइतकारकों स्वावलंबी 
होना चाहिए । यह एक शर्ते हुई । दूसरी शर्त यह है कि जो वस्तुएं काइतकार 
तैयार करें, वे सव दूसरोंको महंगी खरीदनी चाहिए । तीसरी बात यह है कि 
इनक सिवाय वाकीकी चीजें जो काइतकारको लेनी हों वे उसे सस्ती मिलनी 
चाहिए । अन्न-वस्त्र, दूब ये वस्तुएं महंगी, पर घड़ी, गिलास-जैसी वस्तुएं 
सस्ती होनी चाहिए । वास्तवर्म दूध महंगा होना चाहिए, जो है सस्ता, 
और गिलास सस्ते होने चाहिए जो हूँ महंगे। यह आजकी स्थिति है। 
आपको यह विचार रुढ़ करना चाहिए कि अच्छे-से-अच्छे गिलास सस्ते 
ओर मव्यम दूध भी महंगा होना चाहिए । इस प्रकारका अर्थशास्त्र आपको 
सैयार करना चाहिए | खादी, दूध और अनाज सस्ता होते हुए क्‍या राष्ट्र 
सुखी हो सकेगा ? इने-गिने कुछ हो' नौकरोंको नियमित रूपसे अच्छी 
तनख्वाह मिलती है, उनकी वात छोड़िए। जिस राप्ट्रमें ७५ प्रतिशत- 
काइतकार हों, उसमें यदि ये वस्तुएं सस्ती हुईं तो वह राष्ट्र कैसे सुखी होगा ? 
उसे सुखी वनानेक लिए खादी, दूध, अनाज, ये काश्तकारोंकी चीजें महंगी 
ओर वाकीकी' चीजें सस्ती होनी चाहिए। 

मुभसे लोग कहते हैं, तुम्हारे ये सब विचार प्रतिगामी हैं । इस बीसवीं 
सदीमें तुम गांवीवाले लोग यंत्र-विरोध कर रहे हो ।” पर में कहता हूं कि 
क्‍या आप हमारे मन की वात जानते हूँ ? हम सब यंत्र-विरोबी हैं, यह आपने 
कैसे समझ लिया ? में कहता हूं कि हम यंत्रवाले ही हैं। एकदम आप हमें 
समक सके, यह बात इतनी सरल नहीं है। हम तो आपको भी हजम कर 
जानेवाले हैँ। में कहता हूं कि आपने यंत्रोंका आविप्कार किया है न? हमें 
भी वे मान्य हूँ । काइतका रोंकी वस्तुएं छोड़कर वाकीकी वस्तुएं आप सस्ती 
कीजिए। अपनी यंत्रविद्या काक््तकारोंके वंधोंके अलावा दूसरे धंधोंपर 
चलाइए और वे सारी वस्तुएं सस्ती होने दीजिए । पर आज होता है उल्ठा 
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सिर्फ १३ करोड़ है। जमीनकी काइत केवल ४०० वर्ष पूर्वसे हो रही है। . 
इसलिए वहांकी जमीन उपजाऊ है और वह देश समृद्ध है। अपने राष्ट्रके 
काइ्तकारोंके हाथमें और भी घंधे दिये जाय॑ तभी वह सम्हल सकेगा। 
काइतकार, यानी (१) खेती करनेवाला, (२) गोपालन करनेवाला और 
(३) घुनकर कातनेवाला। काइतकारकी यह व्याख्या की जाय तभी 
हिदुस्तानमें काइतकारी टिक सकेगी । 
सारांश, यह वत्तेमान परिपाटी वदलनी ही पड़ेगी । वहुत लोग दुःख 
अकट करते है कि खादीका प्रचार जितना होना चाहिए उतना नहीं होता । 
इसमें दुःख नहीं, आनंद है। खादी वीड़ीके वंडल अथवा लिप्टनकी चीय 
नहीं है। खादी एक विचार है। आग लगानेको कहें तो देर नहीं लगती, पर 
यदि गांव वसानेको कहें तो इसमें कितना समय लगेगा, इसका भी विचार 
कीजिए। खादी निर्माण का काम है, विध्वंसका नहीं । यह विज्नार अंग्रेजोंके 
'विचारका छात्र है। तव खादीकी प्रगति धीमी है, इसका दुःख नहीं, यह तो 
'सद्भाग्य ही है। पहले अपना राज था तव खादी थी ही; पर उस खादीमें 
और आजकी खादीमें अंतर है। आजकी खादीमें जो विचार है, वह उस 
समय नहीं था। आज हम खादी पहनते हैँ इसके क्या मानी हैं। यह हमें 
अच्छी तरह समझ लेना चाहिए कि आजकी खादीका अर्थ है सारे संसारमें 
चलते हुए प्रवाहके विरुद्ध जाना | यह पानीके प्रवाहके ऊपर चढ़ना है। 
इसलिए जव हम यह वहुत-सा प्रतिकूल प्रवाह--प्रतिकूल समय--जीत सकेंगे, 
तभी खादी आगे बढ़ सकेगी। “इस प्रतिकूल समयका संहार करनेवाली में 
हूं", यह वह कह सकेगी। कालो5स्मि लोकक्षयक्ष॒त्मवृद्ध:” ऐसा अपना 
'विराद रूप वह दिखलायेगी । इसलिए खादीकी यदि मिलके कपड़ेसे तुलना 
की गई तो समझ लीजिए कि वह मिट गई, मर गई । इसके विपरीत 
उसे ऐसा कहना चाहिए कि “में मिलकी तुलनामें सस्ती नहीं, सहंगी हूं । में 
बड़े मोलकी हूं । जो-जों विचारशील मनुष्य हैँ, में उन्हें अलंकृत करती 
हूं। मे सिर्फ शरीर ढांपने-भरको नहीं आई, में तो आपका मन हरण करले 
आई हूं ।” ऐसी खादी यकायक केसे प्रसृत होगी ? वह धीरे-बीरे ही आगे 
जायगी और जायगी तो पक्‍के तौरसे जायगी । खादीके प्रचलित विचारों 
की विरोधिनी होनेके कारण उसे पहननेवालोंकी गणना पागलोंमें होगी। 
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हमें ध्यान देना चाहिए भावार्थकी तरफ । वीमार, कमजोर और 
बढ़ोंके लिए गादीका इंतजाम किया जाय तो बात ओर है । लेकिन जो शिष्ट 
समझे जाते है उनमें और दूसरोंमे फर्क करके उतके लिए भेद-दर्शक गद्ठी- 
तकियेका आसन लगाना विलकुल दूसरी ही चीज है। इस दूसरी तरहकी' 
गादी और खादीमें विरोब है। 

वास्तवर्म तो जो गादी हमेशा आालसी लोगों और खटमलोंकी सोहबत 
करती है उसे शिष्ट जनोंके लिए विछाना उनका आदर नहीं, वल्कि अनादर 
करना है। लेकिन दुर्भाग्यवद्य ज्िप्ट लोग- भी इसमें अपना अपमान नहीं 
समभते | हमने तो यहांतक कमाल कर दिया कि शंकराचार्यकी भी गद्दी 
वनानेसे बाज नहीं आये! शंकराचार्य तो कह गये---कौपीनवन्त: खलु 
भाग्यवस्त:'--लंगोटिये ही सबसे वड़भागी हैं। और किसीकों यह वात 
चाहे जंचे या न जंचे, कम-से-कम आचार्यक भक्‍तोंकों तो जंचनी' ही 
चाहिए । 

राष्ट्र अपर उठते हैं और गिरते हें । लेकिन आलस्य, विलांसिता और 
जड़ता' कभी ऊपर उठती ही नहीं । शिवाजी महाराज कहा करते थे कि 
“हम तो बर्मके लिए फकीर बने हूँ ।” लेकिन पेशवा तो पानीपतकी लड़ाई 
के लिए भी सकुटुम्व, सपरिवार गये, मानो किसी वरातमें जा रहे हों और 
वहांसे कार्यसिद्धिसे हाथ घोकर अपना-सा मुंह लेकर लौठे | गिवनने कहा 

-- रोम चढ़ा कसे ?? “सादगीसे”; “रोम गिरा कैसे ?” “भोग- 

विलाससे ।/ 

कुछ साल पहले, असहयोगके आरम्भकालमें, देशके युवकों और बढ़ोंमें 
पुरुषों ओर स्त्रियोंमें, त्यागवृत्ति और वीरताका संचार होने लगा था। 
सत्रह-सत्रह आने गजवाली खादी--टठाट जैसी मोटी--लोग बड़े अभिमानसे 
बेचते थे और खरीदनेवाले भी अभिमानसे खरीदते थे। आगे चलकर 
वीरे-चीरे हम खादीका कुछ भौर ही <ंगसे गुणगान करने लगे। खादी' 
वेचनेवाले गव॑से कहने लगे, “देखिए, अब खादीमें कितनी तरक्की हो गई 
है । विलकुल क्षप-टू-डेट---अच्यतर्ने--पीशाक, बिलासी, भड़कीली, महीन, 
जेसी आप चाह लादीकी वनवा लीजिए । और सो भी पहलेकी अपेक्षा 
कितने सस्ते दामोंमें |!” खरीदार भी कहने लगे, 'खादीकी प्रतिप्ठा इसी 
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'काश्तकारोंकी वस्तुएं सस्ती, पर इतने यंत्र होते हुए भी यंत्रकी सारी वस्तुएं: 
महंगी ! में खादीवाला हूं, तो भी यह नहीं कहता कि चकमकसे आग 
पैदा कर लो । मुझे भी दियासलाई चाहिए। काइतकारोंको एक पैसेमें 
पांच डिविया क्‍यों नहीं देते ? आप कहते हँ कि हमने बिजली तैयार की 
और वह गांववालोंको चाहिए। तो दीजिए न आध आनेमें महीने भर ! 
आप खुशीसे यंत्र निकालिए, पर उनका वैसा उपयोग होना चाहिए जैसा में 
कहता हूं। केले चार आने दर्जन होने चाहिए और आपके यंत्रोंकी बनी 
वस्तुएं पैसे-दो पैसेमें मिलनी चाहिए। मक्खन दो रुपये सेर आपको काइत- 
कारोंसे खरीदना चाहिए। यदि आप कहें कि हमें यह जंचता नहीं, तो 
काइतकार भी कह दें कि हम अपनी चीजें खाते हैं, हमारे खानेके बाद बचेंगी 
तो आपको देंगे । मुझे वताइए, कौन-सा काशतकार इसका विरोध करेगा ? 

इसलिए यह खादीका विचार समभ लेना चाहिए । बहुतोंके सामते 
यह समस्या है कि खादी महंगी हुई तो क्या होगा ? पर किनका ? किसानों- 
को खादी खरीदनी नहीं, बेचनी है । इसलिए उत्तके लिए खादी महंगी नहीं, 
वह उन्हें दूसरोंको महंगी बेचनी है। 


| रे १ + 
खादी ओर गादीकी लड़ाई 


सोनेगांवकी खादी-यात्रार्में शिष्ट लोगोंके लिए गादी (गद्दी) विछ्याई 
गईं थी। 'शिष्ट' की जगह चाहे विशिष्ट कह लीजिए, क्योंकि वहां जो 
दूसरे लोग आये थे वे भी शिष्ट तो थे ही । उस मौकेपर मुझे कहना पड़ा 
था कि खादी और गादीकी अनवन है, दोनोंकी लड़ाई है और अगर इस 
लड़ाईमें गाशैकी ही जीत होववाली हो तो हम खादीको छोड़ दें। 

लोग कहत हैं, खादीकी भी- तो गादी वन सकती है ?” हां, वन क्यों 
नहीं सकती ? अंगूरसे भी शराव वन सकती है । लेकिन वनानी नहीं चाहिए 
ओर वनानेप्रर उसे अंगूरमें शुमार न करना ही उचित है 


की 
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वस्त्र तो केवल बाहरी सजावट है। दोनोंमें कौन-सा श्रेष्ठ है, इसका विचार 
करो ।” इसीलिए शिवाजीको हट्टे-कट्टे मावलों---जैसे साथी मिले । 
मेरा समाजवादी दोस्त कहेगा, “तुम तो वस वही अपना पुराना रोग 
अलापने लगे। बस, फिर उसी दरिद्वनारायणकी पुजामें मगन हो गये ! 
यहां दरिद्वताके पुजारी नहीं हूँ । अपने राम तो वैभवर्क आराबक हूँ। 
में उससे कहना चाहता हूं, मेरे दोस्त, इस तरह अक्लके पीछे लट्टू लेकर 
मत पड़ो। हम कव दारिद्रथकों नारायण कहते हम तो 'दरिद्रको 
नारायणके नामसे पुकारते हें । और दरिद्वको नारायण नाम दिया, इसका 
यह मतलब थोड़े ही है कि धनिक नारायण' नहीं हो सकता ? यदि में 
कहूँ कि 'में बह्म हूं! तो इसका यह अर्थ थोड़े ही है कि तुम ब्रह्म नहीं हो ? ! 
वस, अव तो संत्तोप हुआ ? दरिद्र भी नारायण है और श्रीमान्‌ भी । दरिद्व- 
नारायणकी पूजा उसकी दरिद्रता दूर करनेसे पूरी होती है और श्रीमन्नारायण- 
की पूजा उसे सच्चे ऐंद्वर्यका अर्थ समकाकर उसका त्याग करवानेसे होती 
है और जब किसी मूर्ख-नारायणसे पाला पड़े तो उसकी पूजा इस प्रकार 
विश्लेषण करके समझानेसे होती है! क्‍यों, ठीक है न?” | 
लेकिन, इस यथार्थ विनोदकों जाने दीजिए। अगर समाजवादी 
दोस्तको वैराग्य नहीं सुहमता तो वैभव ही सही | वैभव किसे कहना चाहिए 
और वह कैसे प्राप्त किया जाता है, इन बातोंको भी रहने दीजिए । लेकिन 
समाजवादी कम-से-कम साम्यवादी तो है न? इन दो-चार आदमियोंको 
नरम-तरम गादी मिले और बाकी सबको टाटके चीथड़े या धूल नसीव हो, 
तो उसे नहीं भाता न ? जब मेने खादी और गादीकी लड़ाईकी वात 
छेड़ी तो मेरे मनमें यह अर्थ भी तो था ही । सव लोगोंके लिए गादी लगाई 
गई होती तो दूसरा ही सवाल खड़ा होता | लेकिन यह मुमकिन नहीं था। 
और मुमकिन नहीं था इसीलिए मुनासिव भी नहीं था, यह ध्यानमें आना 
जरूरी था। > 
आजकल हमारे कुछ दोस्तोंमें एक ओर साम्यवाद और दूसरी ओर 
विषम व्यवहारका बड़ा जोर है। साम्यवाद और विपम व्यवहार बड़े 
आनंदर्स साथ-साथ चल रहे हूँ । फैजपुरके वाद हरिपुराकी कांग्रेसने विषमता- 
को दिशामें एक कदम और आगे बढ़ाया । अव्यक्ष, विशिष्ट पुरुष, बड़े नेता, 
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तरह दिन-दूनों रात-चौगुवी वढ़े और एक दिन वह गिलके कपड़ेकी पूरी-पूरी 
बरावरी करे ।” लेकिन उनकी समझें यह मोटी-सी वात न आती थी कि 
यदि खादीको मिलके कपड़ेकी ही वरावरी करनी है तो फिर खादीकी ' 
जरूरत ही किसलिए है ? मिल्रें ही क्या वुरी हैं? वेद्य अपनी दवाईकी 
तारीफ करने लगा, विलकुल सस्ती दवाई है, न परहेज की जरूरत न 
पय्यकी |” मरीज आ गया चकमेमें। लेकिन वेचारा यह भूल गया कि 
पिथ्य-परहेज नहीं तो फायदा भी नहीं ।' 

कोई गलत अर्थ व समझे। कहनेका यह मतलव कतई नहीं है कि 
मजदूरोंको पूरी-यूरी मजदूरी देकर खादी सस्ती करना हमारा कत्तेव्य नहीं 
है। यह भी कोई नहीं कहता कि खादी सब लोगोंकी सव तरहकी' जरूरतें 
पूरी न करे। प्रइन केवल इतना ही है कि खादीका गौरव किस वात में है ? 
किसीकी आंखें विगड़ गई हों तो उसे ऐनक जरूर देनी चाहिए। लेकिन 
ऐनकघारीको देख उसे पद्मलोचन' कहकर उसकी वड़ाई तो नहीं की जा 
सकती । 

यहां एक प्रसंग सहज ही याद जा रहा है । एक रसिक दृष्टिवाला कला- 
घर एक बार पंडरपुर जाकर विठोवार्क दर्शन कर आया । मुझसे कहते 
लगा विठोवा्क सारे भक्त उनके रूपकी प्रशंसा करते नहीं अघाते; उनके 
उद्घोष (स्लोगंस) सुन-धुतकर तो जी ऊवब गया। लेकिन मुर्के तो उस 
मूर्तिको देखकर कहीं भी सुन्दरताका खयाल नहीं आया । एक निरा वेडौल 
पत्थर नजर आया। मूत्तिकार और भक्तगणष दोनों, मुझे तो ऐसा लगता 
है कि, यदृच्छालाभसे ही संतुष्ट हो गये । पंचतंत्रवाले किस्सेमें जिस तरह 
उन तीन बूततोंने सिफे वार-बार कह-कहकर बकरेकों कुत्ता वना दिया, 
ठीक उसी तरह इन लोगोंने चिल्ला-चिल्लाकर एक बैडौल पत्यरमें सुन्दरता 
निर्माण करनेकी ठान ली है।” मैंने जवाव दिया, हां, यही वात है। इस 
संसारकी भीमा नदीमें गोते खावेबालोंको उवारनेका जिसने प्रण किया है 
उसे तो मजबूत, दृढ़, ठोस और हट्ठा-कट्टा ही होना चाहिए । वह यदि शेय- 
शबय्यापर लेटनेवाले या पंचायतनका ठाट जमाकर तसवीर खिचवानेक लिए 
बासन लगानेवाले देवताकी सुन्दरताका अनुकरण करे तो क्या यह उसे झोभा 
देगा ?” रामदासने सिखाया हैं--- मनृप्यके अंतरंगका झाूंयार है चातुर्य, 
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हमारे लिए मकान भी भिन्न-भिन्न प्रकारका होना जरूरी है ? जिस त्तरह 
मकानमें मजदर अपनी जिंदगी वसर करता है, उसी तरहका मकान मेरे 
लिए भी काफी क्यों नहीं हो सकता ? या फिर, उसका भी मकान मेरे 
अकानके समान क्यों ने हो ? 

आप चाहे बैराग्यका नाम लें चाहे वैभवका, विषमताकों वर्दाश्ति 
हरमगिज न कीजिए । इसीका नाम है “आत्मौपम्य”। सच्चा साम्यवाद 
यही है। उसपर तुरंत अमल किया जाना चाहिए। साम्यवादका कोई 

भहत्त्व नहीं है। महत्त्व है तत्काल साम्यवाद”का । साम्यवादको तुरंत 

कार्यान्वित करनेकी सिफतका नाम अहिसा है। अहिसा हरएकसे कहती है 
कि “तू अपने-आपसे प्रारंभ कर दे तो तेरे लिए तो आज ही साम्यवाद है !” 
अहिंसाका चिह्न है खादी ! खुद खादी ही अगर भेदभाव सहें, तव तो यही 
कहना होगा कि उसने अपने हाथों अपना गला घोंट लिया । 

इस सारे अर्थका संग्राहक सूत्र-वाक्य है--खादी और गादीमं 
लड़ाई है! 


$ १२६ 
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जलमें तटस्थ चितनके लिए थोड़ा-बहुत अवकाश मिल जाता है। 
डसलिए हमारे आंदोलनके विपयमें और हिंदुस्तान तथा संसारकी सारी 
'परिस्थितिक विपयमें वहुत-कुछ विचार हुआ, चर्चा भी हुई । कुल मिलाकर 
'परिस्थिति वहुत विगड़ी हुई मालूम होती थी। ऐसे समय कौन-सें उपाय 
करने चाहिए, इसका चितन हम वहां करते थे । लेकिन हमारे जेलसे छटनेके 
थोड़े ही दिन वाद जापान और अमेरिकाके लड़ाईमें शामिल हो जानेसे 
परिस्थिति और भी विगड़ गई । इसलिए जेलमें किये हुए कुछ विचार अबूरे 
मालूम हुए और कुछ दृढ़ हुए । इस युद्धके विरोबमें हम प्रायः तीन कारण 
दया करते थ्रे : पहलः कारण था बुद्धकी हिसकता, दूसरा दोनों पक्षोंकी--- 
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छोटे नेता, प्रतिनिधि, मानवीय दर्शकवण और देहाती जनता--इन सबके 
लिए वहां दर्जेवार प्रबंव किया गया था। गांधीजीके लिए यह दारुण दुःखका 
विषय था, यह वात जाहिर हो चुकी है। यह विषम व्यवहार खास मौकोंपर 
ही होता हो, सो वात भी नहीं । हमारे जीवन और मनमें उसने घर कर लिया 
है। “मजदूरोंको पूरा-पूरा वेतन दिया जाना चाहिए या नहीं, इस विषयपर 
वहस हो सकती है; पर, व्यवस्थापकोंको पूरा वेतन दिया जाय या नहीं 
इसकी वहस कोई नहीं छेड़ता। जिन्हें हम देहातकी सेवा्के लिए भेजते 
हैं उन्हें अपना रहन-सहन ग्राम-जीवनके अनुकूल वनानेकी हिदायतें देते हैं । 
उन्हें देहातमें भेजने और हिदायतें देनेको तो हम तैयार रहते हैं, लेकिन 
हमें इस वातकी क्या तनिक भी अनुभूति नहीं होती कि स्वयं हमको भी 
अपनी हिंदायतोंक अनुसार चलनेकी कोशिश करनी चाहिए । साम्यकी 
भेदसे दुश्मनी है, लेकिन विवेकसे तो नहीं है ” इसीलिए बूढ़ोंके लिए गादी 
हमने मंजूर कर ली है। इसी तरह देहातकी सेवाके लिए जानेवाले युवक 
कार्यकर्ता और उन्हें वहां भेजनेवाले बृजुर्ग नेताओंके जीवनमें थोड़ा बहुत 
फर्क होना न्‍्याय-संगत है और विवेक उसे मंजूर करेगा। इसीलिए साम्य- 
सिद्धांतोंकी भी उसके खिलाफ कोई शिकायत नहीं रहेगी। लेकिन आज जो 
फर्क पाया जाता है वह थोड़ा-बहुत नहीं है । अक्सर वह बहुत मोटा, नजरमें 
सहज ही -आवेवाला ही नहीं, वल्कि चुभवेवाला होता है। इस विपय 
वैभवका नाम गादी है और इस गादी से खादीकी दुश्मनी और लड़ाई है । 
हालही में आश्रमरमें एक वातकी चर्चा हो रही थी। आश्रमकी आवादी 
बढ़ रही है, इसलिए अब नई जगह मोल लेकर ग्राम-रचना-शास्त्रके अनुसार 
व्यवस्यवित नकशा बनाना चाहिए | बुनकर, कातनेवाले, वढ़ई आदि मजदूर 
और व्यवस्थापक-वर्ग, परिवार, दफ्तरके कार्यकर्ता, आश्रमवासी, मेहमान 
आदिक लिए किस प्रकारके मकान वनवाने चाहिए, यह मुझसे पूछा यया। 
पूछनेवाला खुद साम्यपूजक तो था ही, और में साम्यवादी हूं यह भी जानता 
था। मेंने कुछ मन-ही-मत और कुछ प्रकट रूपमें कहा---में दाल हजम 
नहीं कर सकता, इसलिए दही खाता हूं। मजदूरकों दहीका शौक तो है 
लेकिन वह दाल हजम कर सकता है। इसलिए दालसे काम चला लेता है। 
इतनी विपमता तो हम विवेककी दुहाई देकर हजम कर गये । लेकिन क्या 
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--भर हमारा कर्तव्य है, तो कोई ताज्जुब नहीं । ऐसी अवस्थामें हम 
कार्यकर्ताओपर बहुत वड़ी जिम्मेदारी आा पड़ती है। 
यों लोगोंपर यह इलजाम लगाया जाता था कि खादीकी विक्री 
काफी नहीं होती, उसके लिए लोगोंकी मिन्न्ते करनी पड़ती हैं । अब हमपर 
इलजाम आनेवाला है कि इस लड़ाईकी परिस्थितिमें लोगोंकी मांग 
हम पूरी नहीं कर सकते । ऐसे संकटके समय अगर हम खादीके कामको 
तरक्की न दे सकें, तो खादीक भविष्यर्क लिए बहुत कम आशाकी गूंजाइश' 
रहेगी । 
जाजजीने खादी जगत' द्वारा हालदीमे एक योजना पेदशकी है। उसमें: 
उन्होंने यह प्रमाणित किया है कि सरकार बेकारोंको जितने उद्योग दे सकती 
है, उत्तने अवद्य दें; लेकिन सरकारकी शक्ति खतम होनेपर भी अगर भूख 
वाकी रह जाय, तो उतने अंथ्ममें खादीको प्रोत्साहन देना सरकारका कर्तव्य 
है। किसी थी सरकारकों खादीका यह कार्यक्षेत्र प्राय: मंजूर करना पड़ेगा । 
लेकिन इस योजनाका स्वरूप तो ऐसा है कि मानो जहां हम प्रवेज्ञ नहीं 
पा सकते, वहां बीरे-से अपनी पोटली रख देते हैं । हमारे घरपर कब्जा 
करनेवालेसे हम कहते हैं, भैया, मकान तेरा ही सही । लेकिन तेरा यह 
खयाल गलत है कि मकान विलकुल भर गया है। वह देखो, उस कोनेमें- 
थोड़ी-सी जगह खाली है। मेरी यह पोटली वहां पड़ी रहने दो ।” हमारा 
पह आक्रमण भनुष्यसे अपेक्षित न्यूनतम सदगूणोंपर होता है, इसलिए उसका 
परिणाम अवश्य होता ही है। 
परंतु इस प्रकार की अकाल-पीड़ित खादी खादीकी बुनियाद नहीं 
हो सकती | आज जिस तरह खादीका उत्पादन और विक्री हो रही है, 
वह भी उसकी बुनियाद नहीं हैे। खाद़ीकी इमारतका वह एक भाग 
जरूर है। खादीकी अंतिम योजनामें भी उत्पत्ति-विक्रीका स्थान रहेगा, 
ओर आजसे कहीं अधिक रहेगा। लेकिन वह खादीकी सम्पूर्ण योजनाका 
एक अंगमात्र है। 
रे उसी तरह आज जगह-जगह जो वस्त्र-स्वावलंबन जारी है उससे,. 
यानी इस गाँवमें चार वस्त्र-स्वावलंबी आदमी: हैं, उस तहसीलमें सौ-दो-सौ- 
हैं, इसी प्रकार दूसरे गांवोंमें भी वस्त्र-स्वावलंबन शुरू करते रहनेसे, भी 
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चाहें वह न्यूवाधिक भले ही हो--साम्राज्यवादी तृष्णा, और तीसरा यह कि 
'हिंदुस्तानकी सम्मति नहीं ली गई । लेकिन जापान और अमेरिकाके मैदान- 
में कूद पड़नेके वाद तो अब करीव-करीव सारा संसार ही युद्धमें शामिल हो 
गया है। अब यह युद्ध मनुष्यके साथमें नहीं रहा, वरन्‌ मनुष्य ही युद्धके 
अधीन हो गया है। इसलिए यह युद्ध स्वर या मूढ़ है। हमारे युद्धविरोधका 
यह और एक नया कारण है। वासुदेव कॉलेज (वर्धा) में भाषण देते हुए 
मेंने इसीपर जोर दिया था। 
लेकिन इस प्रकार संसारक सभी बड़े राष्ट्रोंके युद्धमें शरीक हो जानेसे, 
हिंदुस्तानकी, जो कि पहलेसे ही एक दरिद्र और विषम परिस्थितिमें ग्रस्त 
देश है, हालत और भी विषम हो गई है। अंग्रेजी राजसे पहले हिंदुस्तान 
स्वावलंबी था | इतना ही नहीं, वह अपनी जरूरतें पूरी करके विदेशोंको 
भी थोड़ा-बहुत माल भेजा करता था। लेकिन आज तो पक्‍के मालके लिए 
हिंदुस्तान करीव-करीव पूरी तरह परावलंबी हो गया है। राष्ट्रीय रक्षाके 
साधन, युद्धविषयक सरंजाम, वगैरामें जो परावलम्वन है, उसकी वात में 
नहीं कहता | हालांकि अगर अहिसाका रास्ता खुला न हो, तो राष्ट्रीय 
दृष्टिसे इस वातका विचार भी करना ही पड़ता है। लेकिन में तो सिर्फ: 
. जीवनोपयोगी नित्य आवश्यकताओंकी ही वात कह रहा हूं। ये चीजें 
आज हिंदुस्तानमें नहीं वनतीं और फिलहाल वे बाहरसे कम आ सकेंगी |: 
लड़नेवाले राष्ट्र युद्धोपपोगी सामग्री बनानेकी ही फिकमें होंगे, उनके पास 
वाहर भेजनेके लिए बहुत कम माल रहेंगा। और इसके वाद भी जो माल 
तैयार होगा, उसे दूसरे राष्ट्रोतक न पहुंचने देनेकी व्यवस्था शत्रुराष्ट्र अवश्य 
करेंगे । अमेरिकासे माल आने लगे, तो जापान उसे डूवो देगा और जापानसे 
तो माल आ ही नहीं सकेगा | इस तरह अगर वाहरसे माल आना कम हो 
गया या बन्द हो गया, तो हिंदुस्तानका हाल बहुत ही बुरा होगा । पक्‍का 
माल यहां वनानेके विपयमें सरकार, अगर हेतुपूर्वक नहीं तो परिस्थितिके 
कारण उदासीन रहेगी। उसका सारा ध्यान लड़ाईपर केन्द्रित है, इसलिए 
उसे दूसरी गंभीर योजनाएं नहीं सूकेंगी । गंभीरतासे जो कुछ विचार होगा, 
वह केवल युद्धके विपयमें ही होगा । अगर सरकारकी यही वृत्ति रही 
कि हिंदुस्तानका जैसे-तैसे रक्षण---यानी उसे अंगरेजोंके कब्जे में बनाये रखना 
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जब लोगोंकी मांग बढ़ेगी तो हम उनसे कहेंगे, सूत कातों । तव लोग 
कहगे, हमें पूनियां दो ।' हमारे आंदोलनमें पूनियोंकी समस्या वड़ी ढेढ़ी है। 
'यूनियोंके वादकी क्रिया अयेश्ञाकंत सरल हैं। लेकिन पूनियोंका सवाल हम 
शास्त्रीय या लौकिक पद्धतिसे अवतक हल नहीं कर सके हूँ । तव, लागोंसे 
कहना होगा, तुम अपने लिए घधुनों । इसमें तांतका सवाल आयेंगा। 
'पक्‍करी तांतकी व्यापक मांग एकदम पूरी नहीं की जा सकती। इसलिए 
काम रुक जायगा । इसका ज्यों-ज्यों में विचार करता हूं त्यों-त्यों मेरी निगाह _ 
“उस ददशयंत्र पींजन'पर ठहरती है। पांच और पांच दस अंगुलियोंसे जो 
काम होता है, उसे दशयंत्र' कहते हैं। सोमरस दस अंगुलियोंसे निचोड़ा 
जाता है । इसलिए वेदोंमें दक्षयंत्रा: सोमा: का उल्लेख है। उसी तरह 
यह तुनाईका दशयंत्र पींजन है । वह बहुत लाभदायी और सारी दिक्‍्कतोंसे 
बचानेवाला सावित होगा। रवर लगानेके नये तरीकेकी खोजने इस दश्- 
यंत्र-पीजनमें क्रांति कर दी हैं। उसके कारण यह काम आसान हो गया है। 
यह बात सच है कि रबर सर्वंसुलभ नहीं है। लेकिन उसका भी विचार 
हो सकता है। और वह भी इस कामके लिए अनिवार्य नहीं है। उस 
“दित में खरांगना गया था । वहां मेने इस दशयंत्र-यींजनका प्रदंशन किया। 
दर्शकोंमें से एकने कहा, जरा में भी देखूं। और देखते-देखते उसने 
पद्धह-बीस मिनिटोंमें, अगर अच्छी नहीं तो, साधारण पूनी बना 
ली। इसे सीखना इतना आसान हैं। उसकी गति भी व्यवहार-सुलभ 
है । 
दूसरी महत्त्वकी वात यह है कि वुनकर खुद कातकर ,उसी सूृतकी 
खादी बुनें। में कई तरहक आंकड़ोंपरसे इस परिणाम पर पहुंचा हूं कि 
आज दूसरोंका काता हुआ भल्रा-बुरा सूत वुननेके लिए वुनकर जो मजदूरी 
पाता हैं, उससे कम मजदूरी उसे अपना सूत वुननेमें नहीं मिलेगी। अपना 
सूत बुनना उसके लिए अधिक आसान तो हाने हा वाला हैं। इस विपयमें 
भी व्यापक प्रयोगोंकी आवश्यकता 
इसाक साव-साथ वस्त्र-स्वावलंबी लोगोंका चुत जहांका वहीं वनवानेका 
भव करता होगा। इसके लिए स्ववलंवी व्यक्तियोंके सूतमे उन्नति होना 
जरूरी है। सूतमें उन्नतिकी वात बाते ही फिर दब्यवंत्र-पिजनवर ही ध्याव 
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हमारा मुल्य काम नहीं होता । यह तो चोराहोंपर जगह-जगह म्युनिसि- 
- पैलिटीकी वत्तियां लगवेके समान है। इन वत्तियोंका भी उपयोग तो है 
ही। उसके कारण चारों तरफका वातावरण प्रकाशित रहेगा । लेकिन 
चौककी वत्तियां घरके चिरागोंका काम नहीं देतीं। इसलिए यह इस तरह 
'बिखरा हुआ वस्त्र-स्वावलंवन भी लादीका मुख्य कार्य नहीं है। 
खादीकी नींव तो यह है कि किसान जैसे अपने खेतमें अनाज उपजाता 
है, उसी तरह वह अपना कपड़ा अपने घरमें वनावे | शायद शुरूसे ही हम 
इस तरह काम न कर सकते। इसलिए हमने खादीका काम दूसरे ढंगसे 
शुरू किया । लेकिन यह भी अच्छा ही हुआ । इससे खादीको गति मिली 
“और लोगोंको थोड़ी-बहुत खादी हम दे सके। 
लेकिन अब तो लोगोंकी खादीकी मांग बढ़ेगी। आजके तरीकेसे हम 

'उसे पूरा नहीं कर सकेंगे । ऐसी स्थितिमें अगर हम लाचार होकर चुपचाप 
बैठे रहेंगे, तो हम दोषी समझे जायंगे । और यह दोयारोपण न्यायानुकूल 
ही होगा, क्योंकि खादीको वीस सालका समय मिल चुका है। हिटलरवे 
बीस वर्यो्में एक गिरे हुए राष्ट्रकों खड़ा कर दिया। उन्नीस सौ अठारहमें 
जर्मनीकी पूरी तरह हार हो गई थी और उन्नीस सौ अड़तीसमें वह एक 
आला दर्जेका राष्ट्र वच गया। रूसने भी जो कुछ ताकत कमाई, वह इन 
चवीस वरतोंमें ही कमाई। इतने समयमें उसने दुनियाको मुग्ध कर देनेवाली 
विचार और आचारकी एक प्रणालीका निर्माण किया। ये दोतों प्रयोग 
हिसामय या हिसाश्रित हैं, इसलिए उसकी स्थिरता खतरेमें है, यह वात अलग 
'है। कहा तो यही जायगा कि खादीको भी इसी प्रकार वीस वर्षतक मौका 
दिया गया। इतने समयमें खादी अधिक प्रगति नहीं कर सकी, इसकी कई 
बजहें हैं। इसलिए जर्मनी या रूससे तुलना करके हमें जपने तई अपना 
“विक्‍कार करनेकी जरूरत नहीं है। फिर भी ऐसे संकटके मौकेपर अगर हम 
लाचार वन गए, तो, जैसा कि में कह चुका हूं, खादीके लिए एक कोना दिखा- 
कर उतनेसे संतुष्ट रहना पड़ेगा। लेकिन यह खादीकी मुल्य दृष्टि---जिसे 
अहिसाकी योजनामें करीब-करोव कंद्वस्थान है--छोड़ देनेके समान है। 
कम-से-कम हिंदुस्तानमें तो खादी और अहिसाका गठ-वंधन अदूट समझता 
चाहिए । 
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मिला वह कारखाना आशिक दृष्टिसे पुसाता है। मिलकी यही स्थिति है । 
वह एक समग्र विचार-श्रृंखलाकी कड़ी है। 

मिलोंके साथ-साथ रेल आई । शांतिके समय माल लाना-लेजाना उतका 
बवाल कार्य है। यात्रियोंको भी उनसे लाभ होता है। लोगोंको लंबें सफर 
करनेकी आदत हो जाती है। उनके विवाह-सम्बन्ध भी दृर-दूरके स्थानों में 
होने लगते हें और इस तरह रेल उनके जीवनकी एक भावश्यकता हो जाती 
है। फिर उससे फायदा उठाकर मिलोंके विपयमें सस्तेपनका एक भ्रम पैदा 
किया जा सकता है। 

मैंने रेलका उदाहरण दिया। ऐसी कई चीजें मिलकी मंददके लिए 
उपस्थित हैं। इसलिए मिल सस्ती प्रतीत होती हे । अगर सिर्फ मिलका 
ही विचार किया जाय, तो वह बहुत महंगी होती है। यही' नियम खादीके 
लिए भी लागू करता चाहिए। अगर अकेली खादीका ही विचार किया 
जाय, तो वह महंगी मालूम होगी | लेकित ऐसा असंवद्ध विचार नहीं किया 
जा सकता । किसी सुंदर आदमीके अवयव अलग-अलग काटकर अगर हम 
देखने लगें, तो क्या होगा ? कटी हुईं नाक खूबसूरत थोड़े ही लगेगी ? 
उनमें तो आरपार छेद दिखाई देंगे। लेकिन ऐसे पृथक किये हुए अवयब 
अपनेमें सुंदर न होते हुए भी, सब मिलकर द्वरीरको सुन्दर बनाते हैँ । जब 
हम समग्र जीवनको दृष्टिमें रखकर खादीको उसका एक' अंग मानेंगे, तब 
खादी-जीवन मिल-जीवनकी अपेक्षा कहीं सस्ता सावित होगा । 

खादीमे लाचे-लेजानेका सवाल ही नहीं है | वह तो जहांकी वहीं होती 
है। घरकी घरहीमें व्यवस्थित रूपसे रहती है। याने व्यवस्थापकोंका काम , 
नहीं रह जाता । कंपड़ेकी जरूरतसें ज्यादा कपास फिजूल बोई ही नहीं 
जायगी, इसलिए कपासका भाव हमारे हाथोंमें रहेगा । चुनी हुईं डोडियां 
घरपर ही जोटी जायंगी, जिससे वोनेके लिए वढ़िया विनौले मिलेंगे और 
खेती विशेष सम्पन्न और प्रफुल्लित होगी । बचे हुए विनौले बेचने नहीं पड़ेंगे । 
ये सीवे गायको मिलेंगे और फलस्वरूप अच्छा दब, थी कौर बैल मिलेंगे । 
वस्त्र-स्वावलंवनके लिए आवश्यक डोडियां सलाई-पटरी या उसीकी 
विशज्येपताएं रखनेवाली ओटनीपर ओट ली जायंगी । वह ताती साफ रुई 
आसानीसे धुनी जा सकेगी | वह दर्शयंत्रसे भलीभांति थुनी जायगी और 
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जाता है। सावारण यंत्र-पींजन वैसे उपयोगी भले ही माच लिया जाय, 
तो भी लड़ाईके जमानेकी व्यापक योजनामें वह निरुपयोगी है। मेरा यह 
दावा है कि उस यंत्रसे उतनी शास्त्रीय पूती नहीं बनती, जितनी इस दश्यंत्रसे 
बनती है। 

परन्तु इसमें यह मानी हुई वात है कि यह दशयंत्र-पींजन या तुनाई 
कपाससे होनी चाहिए । आज सव जगह प्राय: सारी क्रियाओंमें रई ही काममें 
लाई जाती है। अजब रुईकी जगह कपासका उपयोग करना चाहिए ।. 
किसानको अपने खेतमेंसे अच्छी वड़ी-बड़ी डोडीवाली कपासका संचय करना 
चाहिए। फिर उसे सलाई-पटरी जैसे सावनसे ओट लेना चाहिए। इसमें 
प्रायः एक भी विनौला नहीं विगड़ेगा । किसान छांट-छांटकर अच्छी-अच्छी 
डोडियां वीनेगा । इसलिए उसे अच्छा वीज मिलेगा और उसका खेत समृद्ध 
होगा। इस प्रकार कपाससे शुरू करनेमें अनेक लाभ हैं। रूईसे शुरू करनेमें 
हम उन्हें गंवा देते हूँ । 

खादीका अर्थ-शास्त्र सचमुच इतनी पुख्ता नींवपर खड़ा है कि उससे 
सस्ता और कुछ भी नहीं सिद्ध हो सकता। लेकिन उसकी जगह बीचकी 
ही' किसी अलग ग्रक्रियाकों खादीकी' प्रक्रिया मान लेना खादीकों नाहक 
बदनाम करना है। 

कार्यकर्ताओंकों समग्र-दर्शनके इस विचारपर अच्छी तरह ध्यान देना 
चाहिए । कहा जाता है कि मिलें सस्ती पड़ती हैँ । हम हिसाव करके दिखा 
देते हैँ कि वे महंगी हे । मिलोंमें व्यवस्थापक वर्गका जबरदस्त खर्च, यंत्र, 
यंत्रोंका घिसना, मालका लाना-लेजाना, सालिकोंका अजस्र मुनाफा, 
आदि कई आपत्तियां स्पष्ट ही हें । लेकिन फिर भी जगर सस्ती मालूम होती 
है, तो, या तो उसमें कोई जादू होना चाहिए या किर हमारे एतराज गलत 
होने चाहिए। एतराज तो गलत नहीं कहे जा सकते। तो फिर अवश्य 
तिलस्म है। वह जादू यह हैं कि मिल एक विराद यांत्रिक रचनाकी जंजीरकी 
एक कड़ी है। बड़े कारखानोंमें मुख्य उद्योगके साथ-साथ उससे संबंध 
रखनेवाले दूसरे भी फूटकर उद्योग कराये जाते हैं । कारखाना उन उद्योगोंके 
लिए नहीं चलता । इसलिए उन्हें गाय पैदावार कहते है । इन गौण उद्योगोंसे 
जो आमदनी होती है उससे प्रधान उद्योगको लाभ होता है और यह सब 
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देता है। कातनेवालोंके लिए वनाईं गई सौ इमारतोंमेंसे पांच गिरा देता है । 
हिसावकी सौ बहियोंमेंसे पांच फाड़ देता है।” इत्यादि-इत्यादि । 

इसके अलावा, जिसने पांच-प्रतिशतका न्याय स्वीकार कर लिया, उसके. 
सभी व्यवहारोंकों वह ग्रास कर रहेगा। उससे होनेवाली हानि कितनी 
भयानक होगी, यह समझना मुह्िकल नहीं है। भोजनके वक्‍त अगर कोई 
थालीमें बहुत-सी जूठन छोड़कर उठ जाता है, तो हम उसे मस्ताया हुआ, 
कहते हैं; क्योंकि जूठन छोड़नेका यह्‌ मतलब है कि वह, किसानके वैलसे. 
लेकर रसोई बनानेवाली मां तक, सबकी मेहनतपर पानी फेर देता है।* 
इसलिए जूठन छोड़नेसे मांका नाराज होना काफी नहीं है। हल चलानेवाले 
बैलकों चाहिए वह उसे एक लात मारे और किसानसे लेकर दूसरे सब एक- 
एक धाील जमायें। 

इसोलिए हर चौज सामग्रचकी दृष्टिसे देखनी चाहिए। इसीलिए 
भगवदगीतामें इंश्वरके ज्ञानके पीछे “असंशयं समग्रम्‌” ये विशेषण लगाये 
गए है। हमारे खादीक आंदोलनमोें समग्र-दर्शनकी वहुत जरूरत हैँ । हम 
जब खादीकों समग्न-दर्शनपूर्वक आगे बढ़ायंगे तभी, और केवल तभी, वह 
व्यापक हो सकेगी। यह हमारी कसोटीका समय है 
अप्रैल, १९४२ 


३ 
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मेरी दृष्टिसे हमारे शिक्षणमें सवसे बड़ी जरूरत अगर किसीचीजकी- 
है तो विज्ञानकी। हिंदुस्तान कृपिप्रधान देश भले ही कहलाता हो, तो 
भा उसका उद्धार सिर्फ खेतीके भरोसे नहीं होगा। यूरोपीय राष्ट्र उद्योग- 
अवान कहलाते हूँ। हिंडुल्तानमें खेती ही प्रधाव व्यवसाय होते हुए भी यहां 
फी आदमी सवा एकड़ जमीन है । इसके विपरीत फ्रांसमें, जो एक उद्योग- 
प्रवान देश कहलाता है, प्रति मनृप्य साढ़ेतीन एकड़ जमीन है । इस परसे 
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सूत समान तथा: मजबूत कत सकेगा। सूत अच्छा होवेके कोरण वुलनेमें 
सुगमता होगी। अच्छी बुनावटके कारण वह शरीरपर ज्यादा दिन टिकेगा 
और कपड़ा ज्यादा दिन चलनेके कोरण उतने अंशमें कपासकी खेतीवाली 
जमीनकी वचत होगी । अब इस सबसें तेलकी घानी आदि ग्रामोद्योग और 
जोड़ दीजिए और देखिए कि वह सस्ती पड़ती है कि महंगी। आप 
पायंगे कि वह विलकुल महंगी नहीं पड़ती । जब खादीका यह समग्र दशेन' 
आपकी आंखोंमें समा जायगा, तो खादीकार्यका आरंभ कपासकी वजाय 
रुईसे करनेमें कितनी भारी भूल होती है, यह भी समझें आ जायगा। 
और इसके अतिरिक्त सारा खादीकार्य सांयोपांग करनेकी दृष्टि भी प्राप्त 
होगी । 

और एक वात, जिससे समग्र दर्शन और स्पष्ट होगा। यह एक स्वतंत्र 
विषय भी है। पांच-छः साल पहले में रेलमें अपना चरखा खोलकर कातने 
लगा। वैसे भी मेरी आंखें कमजोर हैं, उसमें फिर गाड़ीके धक्के लगते थे, 
इसलिए धीरे-धीरे सम्हलकर कातनेपर भी थोड़ा-बहुत टूटता ही था। 
टूटते ही में अपने सिद्धांतके अनुसार उसे फिर जोड़ लेता था। मेरी बगलमें 
एक बैठे थे। बी० एस्‌-सी० पास थे। बड़े ध्यानसे ये सारी वातें निहार रहे 
थे। थोड़ी देरके वाद बोले, कुछ पूछना चाहता हूं ।” “पुछिए”, मेने कहा । 
वह बोले, “आप दूठे हुए तारोंको जोड़नेमें इतना वक्‍त खोते हैं, इससे उनको 
वैसे ही फेंक देना क्या आथिक दृष्टिसे लाभकारी नहीं होगा ।” मेने उनसे 
कहा, “अर्थशास्त्र दो तरहका है। एक आंशिक अथवा एकांगी और दूसरा 
परिपूर्ण । इनमेंसे एकांगी अर्थशास्त्रकों छोड़कर परिपूर्ण अर्थशास्त्रकी 
कसौटीपंर परखना ही उचित है ।” वह बोले, दुरुस्त है।” तब मेने उनसे 
पुछा, “आप कहते हैं कि थोड़ा-सा दूटा हुआ सूत अगर अकारथ जाय तो कोई 
हज नहीं। लेकिन उसकी क्‍या मर्यादा हो ? कितने फीसदी आप माफ. 
फरमायेंगे ? ” उन्होंने कहा, “पांच प्रतिशत तक माफ कर देनेमें हर्ज नहीं 
है।” तब मैंने कहा, “पांच प्रतिशत सूत, जोकि जुड़ सकता है, फेंक देनेका 
क्या नतीजा होता है, यह देखने लायक है । इसका यह मतलव है कि कातने- 
वाला इस तरह सौ एकड़ कपास खेतीमेंसे वैठे-बैठे पांच एकड़की उपज यों: 
ही फूंक देता है। तांतके सौ कारखानोंमेसे पांच कारखानोंकों बेकार कर 
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है ॥ छतिथिकी तरह उसका खयाल रखना चाहिए। वह बयों आई, कंसे 
आई, आदि पूछता चाहिए । उसकी उपयुक्त पूजा और उपचार कैसे किया 
जाय, यह सीखना चाहिए। जब वह भा ही गई है, तव उससे सारा ज्ञान 

हण कर लेना चाहिए। इसमें शिक्षणकी वात है। वह ज्ञानदाता रोग 
आया और गया, हम कोरे-के-कोरे रह गये !” यह दुसरोंके साथ भले ही 
होता हो, हमारें साथ हरग्रिज नहीं होना चाहिए । 

(६) तुम यहां सूत कातते हो, खादी भी बना लेते हो । तुग्हें वधाई है । 
लेकिन खादी-क्रियाके वारे में शास्त्रीय प्रश्नोंके जवाब यदि तुम न दे सके, 
तो पाठशाला और उत्त्ति-केंद्र यानी कारखानेमें फके ही कया रहा ? 
लेकिन में तो अपने कारखानेसे भी इस ज्ञानकी आशा रखूंगा। 

मुझसे कहा यया है कि यहांके लड़के अंग्रेजी वर्ग राकी परीक्षार्में पास 
होते हैं, दूसरे विद्यालयोंके लड़कोंसे किसी तरह कम नहीं हैं, आदि-आदि | 
लेकिन लड़के पास होते है इसमें कौनसी वड़ी वात है। हमारे लड़के नाला- 
थक थोड़े ही हैं ? जरा विलायतक लड़कोंको इतिहास और भूगोल मराठीमें 
सिखाकर देखिए तो ? देखें, कितने पास होते हैं ! कई साल पहले बड़ीदेमें 
शुक साहव आया था। उसने गीताका पूरे वीस वर्ष तक अध्ययन किया था । 
यों उसने अच्छा भाषण दिया; परन्तु वह संस्क्ृतके वचनोंके उच्चारण 
ठीक नहीं कर सका। उसने कहा-- 

कुरु कम्मेव स्माद दस 
(कुरु कर्मेव तस्मात्‌ त्वम्‌ ) 

वीस-वीस साल अव्ययन करनेपर भी उनका यह ! हमारे 
यहां सैकड़ों आदमी उनकी भापामें खूब बोल लेते हैं। लेकिन यह हमारी इस 
भूमिका ही गुण है। हजारों वर्षोंसे यहां विद्याकी उपासना होती आई 
यह कोई यहांके पाठकोंका गुण नहीं है । इसलिए हमें अंग्रेजी भाषाके ज्ञानसे 
संतोष नहीं मानना चाहिए। हमें आरोग्यशास्तर, रसायनशास्त्र, पदार्थ- 
विज्ञान, यंत्रशास्त्र आदि शास्त्र सीखने चाहिए। शास्त्रों और विज्ञानोंकी 

इस तालिकाकों देखकर आप घवराइये नहीं। आप उन्हें उद्योगके साथ 
चड़ी आसातीतते सीख सकेंगे। 


दो विद्यां सीखना आवश्यक हें : एक हमारे आसपासकी च्ीजोंकी 
२ 
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“मालूम होगा कि हिंदुस्तानकी हालत इतनी बुरी है। इसका मतलव यह है 
“कि हिदुस्तानमें अंकेली खेती ही होती है, और कुछ नहीं होता । अमेरिका 
(संयुक्त राज्य) संसारका सबसे सघन देश है। उसमें खेती और उद्योग 
दोनों बहुत वड़े परिमाणमें चलते हेँ। वह युद्धके लिए रोज पचपन करोड़ 
रुपये खर्च कर रहा है। हमारे देशकी जनसंख्या चालीस करोड़ है। इतने 
“लोगोंको हररोज भोजन देनेके लिए, यहांके हिसाव से प्रतिदित पांच करोड़ 
“रुपया खर्च लगेगा । अमेरिका इतना धनवान देंश है कि वह रोज इतना खर्च 
करता है, उसमें हिंदुस्तानकों ग्यारह दिन भोजन दिया जा सकता है। 
“हिंदुस्तानकी फो आदमी सालाना आमदनी खेतीसे पचास-साठ रुपये और 
उद्योगसे वारह रुपये है ।-इसलिए हिदुस्तानको कृषि-प्रधान कहना पड़ता है। 
अब जरा इंग्लेण्डकी तरफ नजर डालिए। वहां भी खेतीकी आमदनी, 
-यहांकी ही तरह फी आदमी पचास-साठ रुपये सालाना होती है, और उद्योगकी 
होती है पांच सौ वारह रुपये । इसपरसे आपको पता चलेगा कि हमारा देश 
कहां है। यह हालत बदल देनेके लिए हमारे यहांके विद्यार्थी, शिक्षक और 
जनता, सभीको उद्योगर्मे निपुण वन जाना चाहिए । उसके लिए उन्हें विज्ञान 
"सीखना चाहिए । 
(अ) हमारा रसोईघर हमारी प्रयोगशाला होनी चाहिए। वहां 
'जो आदमी काम करता है, उसे किस खाद्य-पदार्थमें कितना उष्णांक, कितना 
'ओज, कितना स्नेह है, आदि सारी वात्तोंकी जानकारी होनी चाहिए। 
उसमें यह हिसाव करनेकी सामथ्य होनी चाहिए कि किस उम्रके मनुष्यको 
“किस कामके लिए कंसे आहारकी जरूरत होगी। 

(आ) झौचको तो सभी जानते हैं । लेकिन स्कूलवालोंका काम इतनेसे 
नहीं चलेंगा। मेलेका क्या उपयोग होता है? सूर्थकी किरणोंका उसपर 
क्या असर होता है ? मेला अगर खुला पड़ा रहे तो उससे क्या नुकसान है 
कौनसी बीमारियां पैदा होती हें ? जमीनकों अगर उसका खाद दिया जाय 
तो उसकी उर्वरता कितनी वढ़ती है ?---आदि सारी बातोंका शास्त्रीय 
ज्ञान हमें हासिल करना चाहिए 

(इ) कोई लड़का वीमार हो जाता है। वह क्‍यों वीमार हुआ ? 
“बीमारी मुफ्तमें थोड़े ही आई है ! तुमने उसे गिरहसे कुछ खर्च करके वुलाया 
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होगा वह बढ़िया होगा। चाहे जैसे चरखेसे काम नहीं चलेगा। स्कूलमें 
काम चाहे थोड़ा कम भले ही हो, लेकिन जो कुछ काम होगा, वह आदेश 
होगा। कपास तीलकर ली जायगी। उसमेंसे जितने विनौले निकलेंगे, 
वे भी तील लिए जाय॑गे । रोजियामेंसे जब इतने विनौले निकले, तव हू रममें- 
से इतने क्यों, इस तरहका सवाल पूछा जायगा। और उसका जवाव.भी 
दिया जायगा। विवोला मटरके आकारका होकर भी दोनोंके वजनमें 
इतना फर्क क्यों ? विनौलेमें तेल होता है, इसलिए वह हलका होता है। 
फिर यह देखा जायगा कि इप्ती तरहके दूसरे धान्य कौन-से हैं । इसके लिए 
तराजूड्ी जहूरत होंगो। वह वाजारसे नहीं खटीदा जायगा। स्कूलमें हो 
बनाया जायगा। जब हम यह सब करनेका विचार करेंगे, तभीसे विज्ञान 
शुरू हो जायगा। हरएक काम अगर इस ढेंगसे किया जाय, तो वह कितना 
सनोरंजक होगा ? फिर उसे कौन भूलेगा ? अकवर किस सनमें मरा, 
यह रटनेकी क्या जरूरत है ? बहु तो मर गया, लेकिन हमारी छातीपर 
क्यों सवार हुआ ? में इतिहास रटनेको नहीं पैदा हुआ हूं। में तो इतिहास 
बनानेंके लिए पैदा हुआ हूं । 

शिक्षककी दृष्टिसे हरएक चीज ज्ञान देवेवाली है। उदाहरणके लिए, 
मैले की ही वात ले लीजिए | वह बहुत बड़ा शिक्षण देता है। मैंने तो उसके 
वारेमें एक इलोक ही वना डाला है : “प्रमाते मलदर्शनम” (सत्रेरे मेलेका 
दर्शन करो) । सजे रे मैलेके दर्शनसे मनृप्यकों अपने स्वास्थ्यकी स्थितिका 
पता चलता है। मेलेमें अगर मूंगफलीक टुकड़े हों, तो वे पेटपर पिछले दिच 
किए हुए अत्याचार तथा अपचनका ज्ञान और सात कराय॑गे। उसके अनु- 
सार हम अपने आहार-विहारमें फर्क कर लेंगे। आप चाहें. कितनी ही 
साववानी और सफाईसे रहिए, आदिर मेला तो गंदा ही रहेगा ।सबेरे 
उसके अवलोकनसे देहासकित कम होगी और वैराग्य पैदा होगा। मां जाड़ोंमें 
जिस तरह वच्चोंको कपड़े पे ढंकती है, उसका कोई भी अंग खुला नहीं रहने 
देती, उसी तरह हम भी वड़ी साववानीसे सूखी: मिट्टीसे अगर मैलेको ढंक 
दें और यवासमय उसे खेतमें फैला दें, तो वही मैला हमारी लक्ष्मीको 
बढ़ायगा । 


इसी तरह पाठशालामें प्रत्येक काम ज्ञानदायी और व्यवस्यित होगा ! 


जी, , 5. 
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प्रखनेकी शक्ति, अर्थात्‌ विज्ञान । और दूसरी, आत्मन्ञानपूर्वक संयम 
करनेकी शक्ति, अर्थात्‌ अध्यात्म। इसके लिए बीचमें निमित्तमाक् 
भाषाकी जरूरत होती है। उसका उतना हो ज्ञान आवश्यक 'है। भाषा 
चिट्ठी रसाका काम करती है। अगर में चिद्डीमें कुछ भी न लिखूं, तो वह 
कोरा कागज भी चिंद्‌ठीरसा पहुंचा देगां। भाषा विद्याका वाहन है। यहं भी 
कोई कम कीमती वात नहीं है। विज्ञान और जअच्यात्म ही विद्या है।' 
उसीका में विचार करूंगा । मेरा चरखा जंगर दूट गया, तो क्या में रोता 
बैंठूंगा ? में बढ़ईके पास जाकर उसे सुधरवा लूंगा। उसी तरह, अगर मुझे. 

बिच्छूरे काट खाया, तो मुझे रोते नहीं वंठवा चाहिए। उसका उपचार 
करके छुट्टी पानी चाहिए। इंसी प्रकार आत्माकी अलिप्तताका ज्ञान होवा 
चाहिए । उसकी मुझे आदत हो जानी चाहिए। यही मे री शालाकी परीक्षा 
होगी। में भाषाका पर्चा निकालतेकी भरंकटमें नहीं पड़गा। लड़कोंकी 
बोलचालसे हो में उसका भाषा-न्ञान भांप जाऊंगा । 

विद्यार्यी भोजन करते हूं और दूसंरे लोग भी भोजन करते हैं; लेकिनः 
दोनोंके भोजन करने में फर है । विद्यार्थित्रोंका भोजन ज्ञानमय होना चाहिए | 
जव विद्यार्थी अनाज पीसेगा और छ:वे गा, तो वह दे खेगा कि उसमेंते कितना 
चोकर निकलता है। मान लोजिए कि सेरमें आठ तोले चोकर निकला। 
यानी दस-अतिशत चोकर निकला। यह वहुत ज्यादा हुआ। दूसरे दिन 
वह पड़ोसीके यहां जाकर वहांका चोकर तोलेगा। वह दे बता है कि उसके 
आटेमेंते ढाई तोले ही चोकर निकला है। दस-प्रतिशत चोकर निकलते में 
क्या हर्ज है ? उतना चोकर अगर पेटमें जाय, तो तृऊसान क्यों होगा ?-- 
आदि प्रइन उसके मनमें उठते चाहिए और उनके उचित उत्तर भी उसे मिलने 
चाहिए । जव ऐसा होगा तो, जैसा कि गोतामें कहा है, उसका हरएक काम 
ज्ञान-सावव होगा । अगर बुबार आया, तो वह ज्ञान दे जायगा। वह भी 
प्रयोग ही होगा । फिर उस तरहका वुत्ञार नहों आयगा। जहां हरएक 
काम इस तरह ज्ञान-दृष्टिसे किया जाता है, वह पाठशाला है और जहां 
वही ज्ञान कर्म-इण्टिसे होता है वह कारखाना है । 
इस प्रकार प्रयोग दिसे, ज्ञान-दृष्टिसे प्रत्येक काम करनेमें थोड़ा खर्च 

तो होगा। लेकिन उससे उंतनी कमाई भी होगी। स्कूलमें जो चरखाः 
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गो-सेवाका प्रथम पाठ हमें वैदिक ऋषि-मुनियोंने सिखाया और 
समझाया है । कुछ छोगोंका कहना है कि गो-सेवाका पाठ पढ़ाकर ऋषियोंने 
हममें अनुचित पूजाके भाव पैदा किये हेँ। ऐसी पशु-पूजा वैज्ञानिक नहीं है । 
वस्तु-स्थिति ऐसी नहीं है । जिस तरह हम उपयोग की दृष्टिसे विचार करते 
हैँ, उसी तरह सीबे उपयोगकी दृष्टिसे ऋषि-मुनियोने भी विचार किया। 
उसी दृष्टिसे उन्होंबे ववलाया है कि हिंदुस्तानके लिए गो-सेवा मुफीद है । 
इसलिए वही धर्म हो सकता है । तव हमारा यह कर्तव्य हो जाता है कि हम 
गायका जितना हो सकता हो उतना उपयोग करें। वेदका वचन है--- 

सहक्षघारा पयसा भही भीः 

ऐसी गाय जिससे कि हजार घाराएं रोज पँदा होती हों। भाप समझ 
सकते हूँ कि दृधकी एक घारा कितनी होती है । हिसाव करनेपर मालूम 
होगा कि वैदिक गायका दूब चालीस-पचास रतल होता था। इसपर से आप 
समझ लेंगे कि उनकी मंशा क्या थी और गायीसे वे क्या अपेक्षा रखते थे। 
आजकल ' गायका दूब नहीं मिलता, ऐसी शिकायतें आती हँ। वैदिक 
ऋषियींने गो-सेवाकी दिशा भी बतलाई है । 

अक्सर सुना जाता है कि दूब तो गायोंसे ज्यों-त्यों मिल सकता है, परंतु 
घीके लिए तो भेंसकी ही शरण लेनी पड़ेगी । लेकित हमारे प्राचीन वैदिक 
ऋषि यह नहीं मानते । वे कहते हें--- 

यूयं गयो सेदयथाः कृश चित्‌। 

“है गायो, जिसका शरीर (स्नेहके अभावसे) सूख गया हो, उसे तुम 
अपने मेदसे भर देती हो ।” यहां 'मेदयवा' यानी 'मेदती हो का इस्तेमाल 
किया गया है। मेद कहते हूँ चरवीको,स्नेहको, जिसे हम 'फंट' कहते हैं । 
इसका मतलब यह हूँ कि दुवले-पतलेकों मोठा-ताजा बनाने लायक चरवी 
गायके दृवमें पर्याप्त माचारमें होनी चाहिए और अगर आज गायके दूघमें 
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लड़का बैठेगा, तो सीधा बैठेगा । अगर मकानका मुख्य खंभा ही झुक जाय, 
तो क्या वह मकान खड़ा रह सकेगा ? नहीं। उसी तरह हमें भी अपने 
मेरु-दंडको हमेशा सीवया रखना चाहिए । पाठशालामें यदि इस प्रकारसे काम 
होगा, तो देखते-देख़ते राष्ट्रकी कायापलट हो जायगी । उसका दुःख-दैन्‍्य 
गायव हो जायगा, सर्वत्र ज्ञानकी प्रभा फैलेगी। 

स्कूलमें होनेवाला प्रत्येक काम ज्ञानका साधन वन जाना चाहिए। 
इसके लिए स्कूलोंकों सजाना होगा। अच्छे-अच्छे साधन जुटाने होंगे। 
अओरामदास स्वामीने कहा है, देवताका वैभव वढ़ाओ।' लोगोंको अपने 
घर सजानेंके बदले शालाएं सजानेका शौक होना चाहिए। उन्हें शालाकी 
आवश्यक चीजें उपलब्ध करा देनी चाहिए । लेकिन इतना ही वस नहीं है । 
एकाघ दानवीर मिल जाता है और कहता है, मेने इस शालाको इतनी 
सहायता दी ।' लेकिन अपने लड़कोंको किस स्कूलमें भेजता है ?-- 
सरकारी स्कूलमें | सो क्यों ? अगर आप राष्ट्रीय पाठशालाओंको दानके 
योग्य मानते हूँ, तो उन्हें सव तरहसे सम्पन्न और सुशोभित करके अपने 
लड़कोंको वहीं क्यों नहीं भेजते ? 

लड़के राष्ट्रकें घन हूँ । लेकिन उनके भोजनमें न दूध है, न घी ! फी 
लड़केका मासिक भोजन खर्च ढाई रुपये है! इसे क्या कहा जाय ? 
हम सारे राष्ट्रकी अवस्थाको भूल नहीं सकते, यह तो माना । लेकिन फिर 
भी इतना कम-से-कम जरूरी है, उतना तो मिलना ही चाहिए। पिछले 
दिलोंमें यह शिकायत थी कि जेलमें कंदियोंको उचित खुराक नहीं मिलती. 
दूघ नहीं मिलता । गांधीजीकी सूचनासे वाहरके डाक्टरोंने यह तय किया कि 
निरामिषभोजी व्यक्तिक लिए कम-से-कम कितने दूवकी जरूरत है। उनके 
निर्णयके अनुसार हरएक व्यक्तिको कम-से-कम तीस तोले दूघ मिलना चाहिए 
ओर सरकार अगर कंवियोंको रखती है, तो उसे उनकी कम-से-कम आवश्य- 
'* कता पूरी करनी ही चाहिए । लेकिन अगर हम अपने विद्यालयोंमें ही इस 
नियमपर अमल नहीं करते, तो सरकारसे आशा करना कहांतक शोभा 
देगा ? लड़कोंको दूध मिलना हो चाहिए। उन्हें अच्छा अन्न मिलना ही 
चाहिए, वरना उनमें तेज नहीं पैदा होगा। 
फरवरी, १९४२ 


गो-सेदाका रहस्य १८३ 


आ । इसलिए वह भी दूब नहीं पी सका होगा ।” निदान नामदेवने पूछा, 
“'किसीने उसे मारा-पोटा तो नहीं?” एक भाईने कहा, हां, मारा तो 
था।” नामदेवने कहा, “बस, तो वह इप्तीलिए दूब नहीं देती।” फिर 
मामदेव गायके पास पहुंचा,उसने उसके शरीरपर हाथ फेरा,उसे पुचकारा । 
तब गाय कुछ देरके वाद दृव देनेके लिए तैयार हो गईं। यह किस्सा इसलिए 
कहा कि हमें समझना चाहिए कि जबवहम नामदेवकी तरह सेवा करेंगे, तो 
उसीमेसे गो-सेवाका रहस्य घीरे-बीरे स्पष्ट हो जायगा और गो-सेवाका 
शास्त्र बनेगा। 
कालिदासने, जो कि हिंदू संस्क्ृतिका अप्रतिस प्रतिनिधि है, हमारे 
सामने उस सेवाका कितना सुन्दर आदर्श पेश किया है! महाराज दिलीप 
ऋषिके आश्रममें रहनेको जाता हैँ। ऋषि उसे गायकी सेवाका काम देते 
हैँ, क्योंकि आश्रममें कोई बिना सेवाके रह ही नहीं सकता। आश्रम तो 
सेवाकी ही भूमि हैं। हां, तो वह गो-सेवाका काम कितनी लगन से करता 
है? उसकी कंसी सेवा-टहल करता हैँ? उसके पीछे-पीछे कैसे रहता 
है? --इसका चित्र रघुवंशरमें एक इलोक में यों खींचा है--- 
स्थितः स्थितामुच्चलितः शयातां, 
मिषेदुषीमासनवंधधीरः | 
जलासिलापी जलमाददानां, 
छायेद ता भूपतिरस्वगच्छतू ॥ 
शरीरकी छाया की नाईं राजा गायका अनुचर वन गया था । जब वह 
गाय खड़ी होती थी, तब वह भी खड़ा हो जाता था । जब वह चलती तो वह 
भी चलता,वह बैठ जाती, तव वह बैठता, वह पानी पीती,तभी चह भी पानी 
'पीता; गायको खिलाये-पिलाये विना खुद नहीं खातान्पीता था। 
गाय एक उदार प्राणी है। वह हमारी सेवा और प्रेमको पहचानती है 
ओर अधिक-से-अधिक लाभ देनेके लिए तैयार रहती है। सेवा” शब्दका 
दोहन करके मेने यह दूध आपके सामने रख दिया हैं । एक तो हम विना 
उपयोगके किसी की सेवा नहीं कर सकते, और दूसरे सेवा किये विना यदि 
हम उपयोग करेंगे तो वह भी गुनाह होगा । हमें यह हरमिज नहीं करना है । 
अब एक वात और । गाय और भैंसके विपयमें वहुत कुछ कहा गया है । 
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घीकी मात्रा कम मालूम होतीं है, तो उसे वढ़ाना हमारा काम है । वह कसर 
गायमें नहीं, बल्कि हमारी कोशिशें है । 

उस की पुष्टिमें उन्होंने गायका वर्णन यों किया है-- 

अश्नोर॑ चित्‌ कृणुथा सुप्रतीकम्‌। 

जो शरीर ज-श्रीर है, उसे गाय श्रीर वनाती है । श्रीर' का अर्थ शोभन 
हैं और अश्वीर' का अर्ये शोभाहीन' । अश्वीर'! से ही 'अइलील' शब्द वना है 
इसपरसे आप समझ लेंगे कि हमको गो-सेवाका पहला पाठ वेदिक ऋषियोंने 
पढ़ाया है, उसके विकास की दिशा भी वतला दी हैं और वह दिशा अनुचित 
पूजाभावकी नहीं, वल्कि शुद्ध वैज्ञानिकताकी है । याती परम उपयोगिता- 
की है। कम 

सेवासे मतलब उपयोगहीन सेवा नहीं हैं । उपयोगके साथ-साथ उपयोगी 
जानवरकी यथासंभव अधिक-से-अधिक सेवा करना ही उसका अर्थ है। 
उसका भाव यह है कि उपयोगी जानवरको हमें अधिकाधिक उपयोगी वनाना 
है और इसी तरह हम उसकी अधिक-से-अधिक सेवा कर सकतें हूँ, जैसा कि 
हम अपने वाल-वच्चोंके विययमें करते हें। इस तरह हमारे लिए सेवाका 
उपयोगके साथ नित्य संबंब है । अव में जरा और आगे बढ़ गा। जैसे हम 
उपयोगहीन सेवा नहीं कर सकते, वैसे ही सेवा-हीन उपयोग भी हमें नहीं 
करना चाहिए। गो-सेवा-संवके नाममें सेवा' दाब्दका यही अर्थ है। यावी 
हम वगर सेवाके लाम नहीं उठायंगे । यह आज भी होता है। हम ढो रोंकी 
सेवा कुछ-न-कुछ तो करते ही हैं; लेकिन शास्त्रीय दृष्टिसि जितनी करनी 
चाहिए उतनी नहीं करते; क्योंकि शास्त्रीय दृष्टि हमारे पास नहीं है, 
विशेषज्ञोंसे इस कामसें हम सहायता जरूर लेंगे । लेकिन हमें सव काम उनपर 
नहीं छोड़ना चाहिए । हमें गायकी प्रत्यक्ष सेवा करनी चाहिए। जब ऐसा 
होगा, तब उसमेंसे गो-सेवाका थोड़ा-बचहुत शास्त्र हमारे हाथ आ जायेगा । 

पवनारमें हमारे आश्रमके एक भाई, नामदेवने दो-चार गायें पाली हैं । 
बाजारके लिए उसे एक दिन सेलू जाना पड़ा | शामको नामदेव वापस लौटा 
और गाय दुहनेंके लिए वैडा, तो गाय ने दूध नहीं दिया । उसने काफी कोशिश 
की | तव उसने पूछा, "आज गाय को क्‍या हो गया है ?” जवाब मिला, 
हुछ तो नहीं। पता नहीं, दुघ क्यों नहीं देती ? वछुड़ा भी तो बंचा हुआ 
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क्या है ? में उसकी परवरिश क्यों करूं ? उसको आखिर दशहरे के दिन 
कत्ल होनेके लिए ही वेचता होगा । इसके सिवा और दूसरा कोई रास्ता 
नहीं है । 

मेवे यह एक तित्यकी घटना आपके सामने रखी । तो, सवसे पहले 
बेचारा भैंसा मरता है। फिर उसके वाद गाय मरती है । उसके पढ्चात्‌ भेंस 
मरती है और सबसे आखिरमें वैल । वैल सवसे उपयोगी है और इसीलिए 
उसकी हिंफाजत करने की विशेष कोशिश की जाती है। लोग किंसी-त-किसी 
तरह उसको खिलाते रहते हैँ गौर उसे जिलानेकी कोशिश करते हैँ । यह वो 
हुईं उपयोगिताकी वात । बैल इन सव जानवरोंमें सबसे ज्यादा उपयोगी 
तो सावित हुआ । लेकित सवाल यह हैं कि गायकी सेवाके विना अच्छे वैल 
कहांसे आयंगे ? हिंदुस्तावका आदमी वैल तो चाहता है; लेकित गायकी' 
सेवा करना नहीं चाहता । वह उसे धामिक दृष्टिसे पूजने का स्वांग रचता 
है | दूधके लिए भेंसकी कद्र करता है । भेंस और गाय दोनों का पालन 
हिंदुस्तानके लिए आज बड़ी मुद्दिकल वात हो गई है । 

लेकिन हमें यह समझ लेना चाहिए कि गो-सेवामें गायकी ही सेवाको 
महत्त्व देना पड़ता है। बापू ने कहा कि अगर हम गायको वचा लेंगे, तो भेंसका 
भी मामला तथ हो जायगा । इसका पूर्ण दर्शन तो अभी मुझे भी नहीं हुआ 
है भौर शायद उसकी कभी जरूरत भी नहीं है । 

गाय और भैंसको एक-दूसरेका विरोधी माननेकी जरूरत नहीं है ।. 
लेकिन हमें तो गो-सेवा से आरंभ कर देना है और वही हो भी सकता है । 
हमें समकता चाहिए कि आज हम दरवसल भेंसकी सेवा भी नहीं करते । 
आज हम जो भेंसकी सेवा करते हैं, वह दरअसल न तो गो-सेवा है और न 
मेंसको सेवा ही है । हम उसमें केवल अपना स्वार्थ देखते हैं । हम भेंसका 
केवल सेवाहीन उपयोग करते हूँ । जिस प्रकार उपयोग-हीन सेवा हम नहीं 
कर सकते, उम्री प्रकार सेवा-हीन उपयोग भी हमें नहीं करना है । 

जैसा कि में वता चुका हूं, आज भैंसेकी हर तरहसे उपेक्षा की जाती है । 
हक है कि हिंदुस्तानके कुछ भागोंमें भेसेका उपयोग भले हीं किया: 
जाता हो, लेकिन सवारणतः हिंदुस्तानकी गरम हवामें भेसा ज्यादा उपयोगी 
नहीं हो सकता, भेंसका हम केवल लोभसे पालन कर रहे हैं। नागपुर-वरारमें: 
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दोनों मनुष्यको दूध <देनेवाले जानवर हूँ । दोनोंमें कोई मौलिक विरोध तो 
नहीं होना चाहिए । फिर भी, हम गायका ही दूध बरतनेकी प्रतिज्ञा लेते हैं,. 
तो उसका तत्व हम लोगोंको जान लेना चाहिए। हिंदुस्तानका कृषि-देवता 
बेल है। और यह तो सब जानते ही हैं कि हिंदुस्तान कृषि-प्रवान देश है । 
बैल तो हमें गायके द्वारा ही मिलता है। यही गाय की विशेषता है । उसके 
साथ-साथ गायकी अन्य उपयोगिता हम जितनी बढ़ा सकते हैँ, जरूर बढ़ायंगे ॥ 
लेकिन उसका मुख्य उपयोग तो बैलकी जननीके नाते हूँ। बिना बँलके _ 
हमारी खेती नहीं होती । इसलिए हमें गायकी तरफ विश्येष ध्यान देवा चाहिए 
और उसकी सार-संभाल करनी चाहिए .। ऐसा अगर हम नहीं करते, तो 
हिदुस्तानकी खेतीका भारी नुकसान करते हैँ । जब हम इस दृष्टिसे सोचते 
हैं, वो भेंसका मामला सुलझ जाता है और यह सहज ही समझमें आ जाता: 
है कि गायको ही प्रोत्साहन देना हमारा प्रथम कत्तंव्य हो जाता है । 

: मुझे याद आता है, एक दफा मेरे एक मित्रने उनके प्रान्तमें अकालके समय 
जानवर किस ऋमसे मरे, उसका हाल सुताया था। उन्होंने कहा,सवसे पहले 
भेंसा मरता है, क्योंकि हम भेंसेकी उपेक्षा करके उसे मार डालते या मरने 
देते हें । वर्धाके वाजार में मैसे ऐसी अवस्थामें लाई जाती हैँ जब कि वे एक- 
दो घंटोंमें ही ब्यावेको होती हैं । हेतु यह होता है कि लोग उसे तुरंत खरीद 
लें। एक वार एक आदमी ऐपी एक भेंस वाजारकों ला रहा था। उसी 
समय मनोहरजीने, जो कि उन दिलों येलीकेली में महारोगीसेवा मंडल हारा 
महारोगियोंकी सेवा करते थे, उसको देखा । रास्तेमें हो वह भेंस व्यायी--- 
पुत्र जन्म हो गया ! लेकिन उस आदमीको उस पुृत्रजन्मसे वड़ी झूंझलाहट 
हुई ! उसने सोचा,यह पुत्र कैसा ? यह तो एक बला आ गई * मवुष्यको 
तो पुत्र-जन्मसे आनंद होता हूँ; लेकिन भेंसके पुत्रको वह सहन नहीं करता । 
उसने उस पुत्र को वहीं छोड़ दिया और भंस को लेजाकर वधकि वाजारमें 
वेच दिया और जो कुछ पँसा मिला वह लेकर अपने घर चलता वना, वेचारा 

| भेस-पुत्र वहीं पड़ा रहा । मनोहरजी वंचारे दबालु ठहरे। फिक्रमें पड़े कि 
अब इसका क्या किया जावे ? जिस खेत में वह रहते थे उस खेतके मालिकके 
पास गये ओर उससे कहा, “भैया, इसको संज्रालोगे ?” मालिकने कहा, 
“यह क्या वला आगई ? में उसको कैते रखूं ? आखिर उसका उपयोग ही 
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होगा ? जवाव मिलता है, “वैलको हिंदुस्तानके लोग खा जाय । हिंदुस्तानके 
लोग इसरे कई जानवरोंका मांस वरावर खाते हैं। उसी तरह वे लका मांस 
भी खा सकते है। यह रास्ता क्यों व लिया जाय ?” इस तरह जब वैलोंको 
खा जातेकी व्यवस्था होगी, तभी टैक्टर द्वारा जमीन जोतने की योजना हो 
सकती है। कहा जाता है कि वैलोंकों अगर हिंदू नहीं खाय॑गे, तो ग्रेर- 
खांव । आज भी हिंदू गायको बेचते ही हैं । खुद तो कसाईसे पैसा लेते हें 
और यो-हत्याका पाप उसे दे देने है । ऐसी सुन्दर आदिक व्यवस्था उन्होंते 
अपने लिए बना ली है ? वह कहता है कि अगर में कसाई को गाय मुफ्तमें 
देता, तो गो-हत्याके पापका भागी होता । लेकिन में तो उसे बेच देता हूँ--- 
इसलिए पापका हिस्सेदार नहीं बनता, उस व्यवस्थाकरो आगे बढ़ायंगे, तो 
सव ठीक हो जायगा । हम भेंससे दूव लेंगे, वैलोंको खा जायेगे और यंत्रोकि 
द्वारा खेती करेंगे--इस तरह तीनोंका सवाल हल हो जायेगा । 
इसके जवाबर्में में आप लोगोंको यह समझता चाहता हुं कि बैलोंको 

क्यों नहीं खाना चाहिए ? पूर्वपश्षकी दलील यह है कि कुछ पूर्वप्रह दूषित 
(प्रेज्युडिस्ट) लोग वैलको भले ही व खायं; लेकिन वाकीके तो खायंगे 
ओर हम यंत्रके द्वारा मजे में खेती करेंगे । इस विपयमें हमारे विचार साफ 
होने चाहिए। में मानता हूं कि हिंदुस्तावीकी आजकी जो हालत है और आगे 
उसकी जो हालत होतेवाली है, उस हालतमें अगर हम मांसका प्रचार करेंगे 
और यंत्रसे खेती करेंगे, तो हिंदुस्ताव और हम जिंदा नहीं रह सकेंगे । यह 
समकतेकी जे हरत है । हिंदुस्तानके लोग भी अगर गाय-बेल खाने लगेंगे, तो 
कितने प्राणियोंकी जहूरत होगी ? उतने वैलोंकी पैदाइश हम यहां नहीं कर 
सकेंगे । सिर्फ मांस, या गोइत खानेका ढोंग तो नहीं करना है। मांस अगर 
खाना है तो वह हमारे भोजतका नियमित हिस्सा होवा चाहिए । तभी तो 
उससे अपेक्षित लाभ होगा । लेकिन हम जानते हें कि लोग खा सकें, इतने 
तेल पैदा नहीं हो सकेंगे । अगर हम इस तरह करने लगे और खेती टैक्टरके 
दारा होने लगी, तो ट्रैक्टरका खर्चे बड़ेगा और गोद्त भी पूरा नहीं पड़ेगा 
भोर आखिरमें गाय और बैलका वंश ही नष्ट हो जायगा और उसके साथ 
मनृष्य भी । 


यूरोप और अमेरिकाकी क्या स्थिति है ? दक्षिण अमेरिकाके अर्जेण्टा- 
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गसियोंमें गर्मीका- मान एकसौ पंद्रह अंशतक चला जाता है । खासकर उन 
दिलोंमें मेंसको पानी जहर चाहिए । मगर यहां तो पानीकी कमी है। पानीके 
वगैर उसको बेहद तकलीफ होती है, क्योंकि भेंस पूरी तरह जमीनका जान- 
वर नहीं है । वह आावा जमीनका और आधा पानी का प्राणी है। गाय तो 
'पुरी तरह थलचर है। और अक्सर देखा जाता है कि जो पानीवाला जानवर 
'हो, उसके शरीरमें भगवान्‌ ने चरवीकी अधिकता रखी है, क्योंकि ठंड और 
पानीसे वचनेके लिए उसकी उसे जरूरत होती है । मछलीके शरीरमें स्नेह 
भरा हुआ रहता है। पानीके वाहर निकालते ही वह सूर्यके तापसे जल जाती 
है। वैसी ही कुछ-कुछ हालत भेंसकी भी है । उसे घृप वरदाइत नहीं होती । 
इसीलिए लोग गर्मी के दिनोंमें उसीके मलमूत्रका उसकी पीउपर लेप करते 
हैं, ताकि कुछ ठंडक रहे । वे जानते हैं कि उस जानवरको उस समय कितनी 
तकलीफ होती है । देहातोंमें जाकर आप लोगोंसे पूछेंगे कि आपके गांवमें 
कितनी भेंसें और कितने पाड़े हैं, तो वे कहेंगे कि भेंसें हें करीव सौ-डेढ़सो 
और पाड़े हैं कुल दस, या वहुत तो वीस । अगर हम उनसे पूछेंगे कि इन 
'स्त्री-पुरुषों या नर-मादामोंकी संख्यासें इतनी विपमता क्‍यों है ? तो हमारे 
देहातोंके लोग जवाव देंगे, “क्या करें ? भगवात्‌की करतूत ही ऐसी है कि 
भेंसा ज्यादा विन जीता ही नहीं ।” आखिर यहां भी भगवान्‌की करतृत्त 
आ ही गई ! यह हमारे वुद्धिनाशका लक्षण है । हम उसकी तकलीकका 
ध्यान न करते हुए भेंतका उपयोग करते हूँ, कि भेंसे जिंदा ही नहीं रहते 
भौर नहीं रहेंगे । मतलब, हम भेंसकी सेवा करते हैं, ऐसी वात नहीं है । 
उसमें हम सिर्फ भंसका उपयोग ही करते हैं । वाकी उसकी सेवा कुछ भी 
नहीं करते । इसलिए आपकी समभमें आ गया होगा कि सेवा-संघकी स्थापना 
हम किसलिए करते हैं । 
चंद लोग पूछते है, “हिंदुस्तान एक कृपि-अ्रवान देश है, इसलिए खेतीके 

वास्ते बैल चाहिए और बैल चाहिए तो गाय भी चाहिए, इत्यादि विचार- 
श्रेणी तो ठीक है, मगर क्या हिंदुस्तावका यही एक अर्यश्ञास्त्र हो सकता है ? 

क्या दूसरा कोई अर्यशास्त्र ही नहीं हो सकता ? समय जानेपर हम खेतीका 
काम ट्रैक्टरसे क्यों न करें ?” 

उसके जवाबमे में यह पूछता हूं कि ट्रैक्टर चलायंगे तो वैलका क्‍या 
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ही हम निवारण कर सकते हैँ। सब तरहकी थवुद्धि मिठानेके लिए 
और उसमेंसे जहर निकालनेके लिए गायका दूव हमारे काम जाता है। 
इसीलिए गायका दब प्ित्र माना गया हैं। मतलव यह कि कुल मिला- 
कर यंत्रवादी जो ट्रैव्टरपर आधार रखनेकी वात कहते हैं, वह गलत 
है। 

'करवरी, १९४२ 
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भित्ता 


है. 


मनुष्यकी जीविकाके तीन प्रकार होते हैं: (१) भिक्षा, (२) पेशा 
और (३) चोरी । 

भिक्षा, अर्थात्‌ समाजकी अधिक-से-अधिक सेवा करके समाजसे सिर्फ 
शरीर-बारण-भरकों कम-से-कम लेना, और यह भी विवश होकर और 
उपकृत भावसे । 

पेज्षा, अर्थात्‌ समाजकी विशिष्ट सेवा करके उसका उचित बदला 
आँग लेना । 

चोरी, अर्थात्‌ समाजकी कम-से-कम सेवा करके या सेवा करनेका 
नाठक करके या विलकुल सेवा किये विना और कभी-कभी तो प्रत्यक्ष 
नुकसान करके भी समाजसे ज्यादा-से-ज्यादा भोग लेना । 

प्रत्यक्ष चोर-लुठेरे, खूनी और इन्हीं-सरीखे दे 'इंतजामकार' पुलिस, 
सैनिक हाकिम, वर्गरा सरकारी साथी-सहायक; इंतजामके वाहरके वकील, 
चैच, शिक्षक, धर्मोपदेशक वगेरा उच्च-उद्योगी और अव्यापारेपु व्यापार 
करनेवाले--ये सव तीसरे वर्ममें जाते हैं । 

मातृभूमिपर मिहनत करनेवाले किसान भर जीवनकी प्राथमिक 
आवश्यकताएं पूरी करनेवाले मजदूर, ये दूसरे वर्यमें जानेके अभिलापी हैं, 
जानेवाले नहीं । कारण, उनकी उचित पारिश्रमिक पानेकी इच्छा होते हुए 
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इनके बंदरगाह व्युनास-आयरिसमें रोज करीव-करीव दस हजार बैल कटते 
हैं और वहांसे योश्तके पीये दूर-दुरके देशोंको भेजे जातें हैं ॥ अब तो यह 
व्यवस्था यू रोपके कामकी नहीं रही । लेकिन वेते भी अगर यह सिलसिला 
जारी रहा, तो आगे चलकर लोगोंको गोशइत मिलना कठिन हो जायगा, 
इसलिए यूटोपके डाक्टरोंने अव"यह शोव की है और वहुत सोच-विचारकर 
निर्णय किया है--संमव है उसमें मतभेद होगा, क्योंकि डाक्टरोंमें मतभेद 
तो हुआ ही करता है--कि गोइतके मुकाबिलेमें दूधमें गुण अधिक हैं । यह 
शोघ हमारे आयुर्वेदिक वैद्यों और हकीमोंने, वहुत पहले की है । में मानता 
हुं कि आज यू रोपके लोग जिस तरह मांसाहार करते हूँ, उसी तरह हिंदुस्तान- 
के लोग भी पुराने जमानेमें मांसाहार करते थे । आखिर बे इस नतीजेपर 
पहुंचे कि अगर हम मांसके वजाय दूघका व्यवहार करेंगे, तो हम भी जिंदा 
रहेंगे और जानवर भी जिंदा रहेंगे । इसलिए ट्रैक्टरका उपयोग हमारा सवाल 
हल'नहीं कर सकता और हमें यह समझता चाहिए कि गोइतके वजाय दूधपर 
भरोसा रखना सब तरहसे लाजिमी होगा । 

मेरी यह भविष्यवाणी है कि जैसे-जैसे जनसंख्या बढ़ती जायगी, 
वैसे-वैसे दुनिया भरमें गोइतकी महिमा कम होगी और दूबकी बढ़ेगी । 
पूछा जाता है कि आखिर दूध भी तो प्राणिजन्य वस्तु है ?” हां, है तो सही । 
फिर दूधको पवित्र क्यों माता गया ?” उसका जवाब अभी मेंते जो कुछ 
कहा उसीमें मिल सकता है । जैसाकि अभी मेवे कहा, एक समय था जब 
कि हिंदुस्तानमें मांसाहार ही चलता था । उस वक्‍त उसमेंसे वचनेके लिए 
क्या किया जाय, यह सवाल उत्पन्न हुआ । योगियों और वैद्योंवे जब 
लोगोंके सामने गायके दूबकी महिमा रकक्‍्खी, तबसे दूध ऐसी चीज हो गई 
जिसने लोगोंको मांसाहारसे छुड्रावा । इसलिए दूब पवित्र माना गया । इसके 
सबूत आपको वेदोंमें मिल सकते हैं। ऋणग्वेंदमें यह वचन पाया जाता है। 

गोभिष्टरेम अमर्ति डुरेवां, 
यदेन क्षुवं पुरहृत विश्वाम्‌ । 

इस मंत्रका अर्य मेने इस तरह किया-है---भूखको तो हम अन्नके द्वारा 
मिटा सकते हें । लेकिन दुरेवा जमति'का यातों दुर्भाग्यमें ले जानेवाली 


बुद्धिका, बर्थात्‌ गोइतकी तरफ ले जानेवाली अवुद्धिका, गायके दूवके द्वारा 
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जैसी संचालन-व्यवस्था करेगा, वैसे निर्मम भावतासे मुझे अपने शरीरंकी 
संचालन-व्यवस्था करनी चाहिए । यह भिक्षावृत्ति है । 

कुछ सेवकोंकों कहते सुना जाता है---अपने पैसेको हम चाहे जैसे खर्च 
करें, सामाजिक पैसेका हिसाव ठीक रकखेंगे; लोगोंको दिखायंगे, उनसे. 
आलोचना चाहेंगे, उन्हें होगा तो उत्तर देंगे, नहीं तो क्षमा मांगेगे । पर 
हमारे अपने पैसेका हिंसाव ठीक रखनेको हम वंवे नंहीं हैँ और दिखानेकी 
तो बात ही नहीं । यदि सचाईसे समाजसेवा करनेवाला कोई आदमी यह 
कहे तो उसकी सेवा पेशा' वन गई । पेशा ईमानदार सही, पर है पैशा; 
भिक्षातृत्ति नहीं । 

भिन्ना कहती है---विरा' पैसा कैसा ? जैसे खादीके कामके लिए खादी« 
का ज्ञाता मानकर तुझे पैसा सौंपा गया उसी तरह तेरे शरीरके कामके लिए 
तुझे उसका ज्ञाता समभकर, पैसा दिया गया | खादीके लिए दिया हुआ पैसा 
जव तेरा नहीं है, तव तेरे शञरीरके लिए दिया हुआ पैसा तेरा कैसे हुआ ? 
दोनों काम सामाजिक ही हैं । 

एक खादी-प्रचारकसे पुछा गया, तुम्हें कितनेकी जरूरत है ? ” 

“तीस रुपये महीवेकी । 

“तुम तो अकेले हो, फिर इतनेकी जरूरत क्यों है ?” 

“दो-तीन गरीब विद्यावितरोंकी मदद देता हूं ।” । 

हम यह मान लेते हैं कि गरीब विद्यायिय्रोंकों इस तरह मदद देना" 
अनुचित नहीं है । पर मान लो कि खादीके कामके लिए तुम्हें पैसे दिये गये: 
तो उसमेंसे राष्ट्रीय शिक्षणके काममें लाओगे कया ?” 

ऐसा तो नहीं किया जा सकता ।॥” , 
तब तुम्हारे श रीरका पोपण, जो एक सामाजिक काम है, उसके लिए 


3 दी गई रकममेंसे गरीब विद्याथियोंकों मदद देने में, जो दसरा सामाजिक 
काम है, खरे करतेका क्या मतलब ? ” 


यह भी भिक्नानृत्तिका महत्त्व पूर्ण मुद्दा है। भिक्षा-वत्तिवाले मनृष्यको 
दानका अधिकार नहीं है । दान हो या भोग, दोनोंका कर्त्ता में ही हुं । और 
भिन्नामें म॑” को ही जगह नहीं है । इपौसे दोनोंका नहीं । न भोगमें फंसो, 
ने त्यागमें पड़े--यह भिल्षावृत्तिका सूत्र है। भिक्षावत्तिके मानी हैँ घर 
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भी तीसरे वर्गकी करतूृतके कारण आज उनमेंसे बहुत्तोंकी उचित पारिश्रमिक 
नहीं मिलता और वे तिस्संदेह तीसरे वर्गमें दाखिल हो जाते हैं । 

पहले वर्ग में दाखिल ही सकतनेवाले वहुत ही. थोड़े, सच्ची लगनके साधु: 
पुरुष हैं । बहुत ही थोड़े हूँ, पर हूँ, और उन्हींके वलपर दुनिया ठिकी है । 
वे थोड़े हैं, पर उनका बल अदभूत है । 

“भिज्षावृत्तिका लोप हो रहा है, उसका पुनरुद्धार होना चाहिए । 
जब समर्य यह कहते हैँ तो उनका उद्देश्य इस्ती पहले वर्गकों बढ़ाना 
है । 

इसीको गीतामें यज्ञ-शिष्ट' अमृत खाना कहा है, और गीताका आइवा- 
सन है कि यह अमृत खानेवाला पुरुष मुक्त हो जाता है । 

आज हिदुस्तानमें वावन लाख भीख मांगनेवाले” है । समर्यके समयमें 
भी वहुत शिश्षुक्र थे, फिर भी भिक्षा-वृत्तिका जीर्योद्धार करनेक्नी जरूरत 
समर्थकों क्यों जान पड़ी ? 

इसका जवाब भिश्नञाकी कल्पनामें है । वावन लाखकी भिक्षाका जो: 
अर्थ है, वह तो चोरीका ही एक प्रकार है । 

भिज्ञाका मतलव है अधिक-से-अधिक परिश्रम और कम-से-कम लेना । 
इतना भी न लिया होता, पर शरीर-निर्वाह नहीं होता, इसलिए उत्तने भरके 
लिए लेना पड़ता है, पर हक मानकर नहीं । समाजका मुकझपर यह उपकार 
है, इस भावनासे । भिक्षामें परावलंवन नहीं है, ईश्वरावलंबन है, समाजकी 
सजख्भावनापर श्रद्धा है, ययालाभ संतोष है, कत्तंव्यपरायणता है, फलनिरपेक्ष 
वृत्तिका प्रयत्न है। 

लोक-सेवाके शरीर-रक्षणक्नों एक सामाजिक कार्य समझता चाहिए । 
विशिष्ट सामाजिक कामके लिए यदि किस्तीको कोई निश्चित रकम दी जाय 
तो उस रकमका विनियोंग उचित रीतिसे, हिसाव रखकर, इसी काये के 
लिए वह करता है। में लोक-सेवक हूं, इसलिए मेरा झरीरधारण कार्य भी 
सामाजिक कार्य है, ऐसा समझकर उसके लिए मुझे, आवश्यकतानूसार 
समाज देता है । उस रकमका उपयोग मुझे उसी काममें करना चाहिए, 
उचित रूपसे करना चाहिए, उसका हिसाव रखना चाहिए, और वह हिसाव 
लोगोंकी जांचके लिए खुला रहना चाहिए । अर्थात्‌ सव तरहसे एक पंच 
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हनुमानजी वैराग्य-युकक्‍त निप्काम बलके पुतले थे । इसलिए | वाल्मीकिने 
उनके स्तुति-स्तोत्र गाये । रावण भी महा वलवान था। लेकिन रावणमें 
वैराग्य नहीं था। रावणका वल भोगनेंके लिए था; दूसरोंको सतानेके लिए 
था। रावण पहाड़ उठाता था, वज्य तोड़ डालता था, दस आदमियोंका वल 
मानो उस अकेलेमें था । इसलिए उसके दस मुंह और वीस हाथ दिखाये' 
गये । इतना बलवान होते हुए भी उसका सारा वल घूलमें मिल गया । 
हनुमानका वल अजरामर हो गर्या । वाल्मीकिने बलकी ये दो मूर्तियां, 
ये दो चित्र, उपस्थित किये हैं । रावणके वलमें भोग-वासना थी । रावण 
वलके द्वारा भोग प्राप्त करना चाहता था। हनुमान बलके द्वारा सेवा 
करना चाहता था। सेवाकों अर्पंण किया हुआ वल टिकेगा, अमर होगा । 
ओगको अर्पण किया हुआ वल अपने और संसारके नाशका कारण 
होगा । 
समुद्रके तीरपर सारे वानर बैठे थे । लंकामें कौन जायगा, इसकी चर्चा 
हो रही थी । हनुमान एक तरफ राम-राम जपते बैठे थे। जामवंत हनु- 
मानके पास जाकर बोला, “हनुमान, तुम जाओगे ?” हनुमान बोला, 
“आपका भाश्षीर्वाद हो, तो जाऊंगा ।” 
वह अकेला वानर किस शवक्तिके बूते उन बलवान राक्षसोंमें निर्भय 
होकर चला गया ? हनूमानसे जब यह सवाल पूछा तब उसने क्या यह जवाब * 
दिया कि में अपने बाहुबलके जोरपर आया हूं ? हनुमान बोला, “में रामके' 
भरोसे यहां आया हूं। मेरे वाजुओंमें जोर है या नहीं, यह मुझे नहीं मालूम; 
परंतु रामका बल अवश्य मेरे पास है।” / ९१ ७. 4 
और जरा गहराईसे सोचो, तो वाहुबलका भी क्या अर्थ है ? बाहु- 
वलके भागी हैं शारीरिक श्रम करनेकी शक्ति । इसीके लिए ये हाथ हैं ।' 
सेवाके लिए ही हम हस्तवान्‌ हैं । पशुके हाथ नहीं हैं । भूजाबोंके वलके-. 
प्रयोग से हम अन्नका निर्माण करें, सेवा करें। हमारी कलाइयोंमें यह जो सेवा 
करनेकी शक्ति है, वह किसकी शक्ति है ?: हनुमान जावता था कि वह 
आत्माकी शक्ति है, रामकी शक्ति है। -. 5...  :- ४ 02 
जिस वलकी आत्मामें श्रद्धा न हो, राममें श्रद्धा न हो, वह वल निकम्मा' 


होता है । जिसने रामका वल पहचान लिया, वह कलिकालसे भी नहीं" 
१३ 
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बड़ा करना',बड़ी जिस्मेदारी सिरपर लेना। शिक्षा गैरजिम्मेदारी नहीं 
है। 
भिक्षा मांगनेके मानी हैं मांगना छोड़ें देना'। बाइबिलमें कहा है, 
“मांगों तो मिल जायगा ।/ उसका मतलब है भगवानसे मांगो तो मिलेगा । 
'पर समाजसे 'मांगो मत, तो मिलेगा ।' ु 

भ्िक्षा मांगना' ये शब्द विसंवादी हैं। कारण, भिक्षाके मानी ही हें न 
मांगता । भिक्षा मांगता शब्द पुनरुकत हें, क्योंकि भिक्षा ही स्वतः सिद्ध 
सांगना है। सिक्षा मांगनी नहीं पड़ती । कत्तेव्यकी भोलीमें अधिकार पड़े 
ही हैं । 
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युवकों से 

तुम्हारे खेल देखकर आनंद हुआ । देशका भविष्य तुम वाल-गोपालोंके 
'हाथमें है। तुमने जो खेल दिखाये हैँ वे किसलिए हैं ? शक्ति प्राप्त करबेके 
“लिए हैं । शक्ति किसलिए ? गरीब लोगोंकी रक्षा के लिए | इसलिए 
"कि गरीबोंके लिए हम उपयोगी हो सर्के । शरीर घिसानेके लिए तगड़ा वनाना 
है। चाकू में धार किसलिए लगाई जाती है ? इसलिए नहीं कि वह पड़ा- 
'पड़ा जंग खा जाय; वल्कि इसलिए कि वह काम आ सके । शरीरमें धार 
लगानी है, उसे फुर्तीला, चपल और मजबूत वनाना है । उद्देश्य यह है कि 
आगे चलकर उसे हम चंदतके समान घिस सके । बल सेवाके लिए है । 

गीतामें श्रीमगवान्‌ने कहा हैं, वल॑ वलवतामस्मि कामराग-विवर्जि- 
'तम्‌ ।' (वलवानोंमें में वैराग्य-युक्त निष्काम वल हूं ।) शब्दोंपर खूब ध्यान 
दो। सिर्फ बल' नहीं कहा । विराग्यन्युक्त निष्काम बल! | इस वैराग्य- 
युक्त निष्काम वलकी ही मूर्ति हम व्यायामशालाओंमें रखा करते हैं । 

वह कौन-सी मूत्ति है--हनुमानजीकी पवित्र और सामर्थ्यवान मूर्ति । 


युवकोंसे १९५ 


शरीरमें इस तरहका वेग होनेके लिए ब्रह्मचर्य चाहिए। जितेंद्रियत्त 
चाहिए, इंद्रियॉपर कावू चाहिए । संयमके विना यह बल नहीं मिल सकता । 
वेग और संयमके साथ-साथ वृद्धि भी चाहिए, कर्म-कुशलता भी चाहिए, 
कल्पना-शक्ति चाहिए और चाहिए प्रतिभा। सिर्फ फरमावरदारी ही 
काफी नहीं है। इसके कलावा रामकी सेवाकी भावना चाहिए। जहां राम 
कहें, वहां जानेके लिए दिन-रात तैयार रहना चाहिए। - 

हिंदुस्तानके करोड़ों देवता तुम्हारी सेवाके इच्छुक हैं। उन्हें तुम्हारी 
सेवाकी जरूरत है। उस सेवाके लिए तैयार रहो। वेगवान, वृद्धिमान, 
संयमी, सेवाके शौकीन तरुण वनो | शारीरिक वल कमाओ, प्रेम कमाओ। 
अभी मैंने इस व्यायामशालाके अखाड़ेमें कुश्तियां देखीं। एक कुश्ती एक 
हरिजन और ब्राह्मणमें हुई। मैंने उसमें समभाव पाया। अगर हम इसी 
समभावसे आइंदा व्यवहार करेंगे तो समाज वलवान होगा। अगर तुम 
इस समभावका पोषण करोग तो तुम जो खेल खेले, जो कुरितयां लड़े, 
उनमेंसे कल्याण ही होगा। 

खेलमें हम समभाव सीखते हैं। शिस्त (अनुशासन), व्यवस्थाका 
महत्त्व सीखते हैँ । इन खेलोंके अलावा दूसरे भी अच्छे खेल खेले जा सकते 
हैं। खेतकी जमीन खोदना भी एक खेल ही है | एक साथ कुदालियां ऊपर 
उठती हैं, एक साथ जमीनमें घुस रही हेँ,---कैसा सुंदर दृद्य दिखेगा। 
इस खेलमें आदर्श व्यायाम होगा। उसमें वुद्धिके प्रयोगकी भी गुंजाइश 
है। व्यायाम वृद्धिकों भी गति मिलनी चाहिए। इसलिए मेरे मतसे 
व्यायाम भी कुछ-त-कुछ उत्पादन करनेवाला होना चाहिए । 

यहांके खेलोंसे तुम्हारे अंदर शक्ति और प्रेम दोनों पैदा हों। सब 
तरहके, सव जातियोंके लड़के एकत्र होते हूँ, एक साथ खेलते हैं। इससे प्रेम 
होता है। ये संस्मरण अगले जीवनमें उपयोगी होते हें। हम साथ-साथ 
खेले, कुश्ती लड़े, साथ-साथ शक्ति कमाई, ज्ञान कमाया, हाथ मिलाया 
आदि संस्मरणोंसे आग्रे चलकर तुम एकत्र होगे। संघशक्ति और सहकायें 
बढ़ेगा । 
हि गणवेप (वर्दियां) पहने हो। इनका उद्देश्य भी आत्मीयता बढ़ाना 
है। परतु तुम्हारी पोशाक खादीकी ही हो। जो कमर-पट्टे तुम वरतोगे 


ही 


हि 
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डरा करता । शरीरबल रामके लिए है। वह सेवाके लिए है, भोगके लिए 
नहीं है । 

दूसरी बात यह है: भुजाओंमें जो वल है, वह तुच्छ वस्तु है। वह केवल 
बल निराधार है । वह बल आत्मश्रद्धापर सुप्रतिष्ठित होना चाहिए 
निवलोंमें भी आत्मश्रद्धासे बल पैदा हो जाता है। उपनिषद्‌ कह रहे हैं कि 
जिसमें श्रद्धाका वल है, वह दूसरे सौ आदमियोंकों कंपा देगा । इसलिए 
आध्यात्मिक वलकी उपासना चाहिए । * 

. हनुमानमें पशुवल नहीं था । हनुमानका जो स्तुतिश्लोक है, उसमें 
दूसरे सारे बलोंका वर्णन है; परंतु शरीर-वबलका उल्लेख कहीं नहीं है ! 
यथा--- ः 

सनोजव॑ सारुत-तुल्य-वेगमु, 
जितेन्द्रियं बुद्धिमतांवरिष्ठम्‌। 
वातात्मजं॑ वानरयूथ-मृख्य॑, 
श्रीराम-दूत॑ शरणं प्रपदे-0 
मनके समान वेगवान, वायुके समान वेगवान, जितेंद्रिय, बुद्धिमानोंसें 
वरिष्ठ, पवनसुत, वानरोंके सेनापति, रामदूतकी में शरण जाता हूं । 
हनतृमान मत और पवनके समान वेगवान थे । वह जितेंद्रिय थे, वह 
अत्यंत बृद्धिमान थे, वह नायक थे, वह रामदृत थे--इन सारी वातोंका 
वर्णन है। हनूमान वलका देवता है । लेकिन इस स्तुतिर्मो वलका जिक्रतक 
नहीं । क्या यह आइचर्यकी वात नहीं है ? परंतु ये गुण ही वास्तविक वल 
हैँ। ये गुण ही यथाथे कार्य-शक्ति हैँ । 
मनुष्यमें वेग चाहिए, स्फूर्ति चाहिए, मनके समान वेग चाहिए, सामने 
काम देखते ही उसे चटसे आनंदसे छलांग मारनी चाहिए । सिंहगढ़ फतह 
करनेका संदेशा आते ही तानाजी चल पड़ा, नहीं तो मनमें सेवाकी मुराद 
है, लेकिन शरीर टस-से-मस नहीं होता, वह आलसमें लोट-पोट हो रहा 
है, ऐसा शरीर किस कामका ? ज्ञानेश्वरने बड़ा सुंदर वर्णन किया है । 
सेवक कैसा चाहिए ? ज्ञानेश्वर कहते हँ---आंग मनापुढ़ें थे दौड़ा--- 
दरीर मनके आगे-आगे दौड़ता है। कोई वात मनमें आनेसे पहले ही शरीर: 
दौड़ने लग जाता है । 
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संपत्तिका सोतां सूखा नहीं था। इसलिए उन्होंने प्राणका, वलका, उपा- 
सनाका, उपदेश दिया । आज देहातोंमें सिर्फ अखाड़े खोल देनेसे काम नहीं 
चलेगा । । 

जब राष्ट्रमें अन्नकी उपज और गोसेवा होगी, तभी राष्ट्रका संववन 
होगा । बलवान तरुणोंको राष्ट्रमें अन्न और दूघकी अभिवृद्धि करनी चाहिए ने 
हिंदुस्तानको फिरसे 'गोकुल' बनाना है। यह जब वनामोगे तव वनाओगे। 
परंतु आज तो खादीकी पतलून पहनकर और मरे हुए--मारे हुए नहीं-- 
जानवरके चमड़ेका पट्टा पहनकर अन्नदान और ग्रोपालनमें हाथ 
बँटाओं । $ | | 

खाकी पोशाक करो । लेकिन वह पोशाक करके गरीवोंके पेट मत मारो । 
तुम गरीबोंके संरक्षणके लिए कवायद करोगे। लेकिन गरीब जब जीयेंगे 
तभी तो उनकी रक्षा करोगे न? तुम खाकी परिधान करके देशके बाहर 
पैसे भेजोगे और इधर गरीब मरेंगे। फिर संरक्षण किसका करोगे ? तुम 
पैसे तो विदेश भेजोगे और दृूब-रोटी मांगोंगे देहातियोंसे ? वे तुम्हें 
कहांसे देंगे, मैया ? इसलिए खाकी ही पहननी हो, तो खाकी खादी 
पहनो | 

तुम्हारे गणवेष (वर्दियां) खादीके हैं, तुम्हारी संस्थामें हरिजन भी 
आते हैं, ये वातें वड़ी अच्छी हैँ। लेकिन मुसलमानोंकों मुमातियत क्यों ? 
हिंदू-मुसलमानोंको एकत्र होने दो। कम-से-कम मुमानियत तो न करो। 
उन्हें यहां लानेकी कोशिश करो। तुम हिंदू-मुसलमान एक ही देशके हो। 
एक ही देशके हवा-पानी, अन्न-प्रकाशपर पल रहे हो । अगर हिंदू यहांके 
हैं तो मुसलमान वाहरके कंसे ? और अगर मुसलमान वाहरके हें, तो 
हिंदू भी वाहरके हैं। लोकमान्य कहते हैं कि हिंदू लोग उत्तर श्रुवकी तरफसे 
भाये। हिंदू अगर पांच-दस हजार साल पहले आये, तो मुसलमान हजार 
साल पहले आये। परंतु आजकी भापामें तो यहींके कहे जायेंगे। दोनों 
भारत-माताके ही लाल हैं। 

सव धर्मोके विपयमें उदार भावना रखो। जो सच्चा मातृ-भक्त 
है, वह सभी माताओंको पृज्य मानेगा। वह अपनी माताकी सेवा करेगा, 
लेकिन दूसरेकी माताका अपमान नहीं करेगा। हरएक अपनी मांके दूध- 
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वे भी मुर्दार चमड़ेके हों, हमको सर्वत्र सचेत रहना चाहिए। बूंद-बूंदसे 
ही घड़ा भरता है। राष्ट्रमें सव तरफ सूराख-ही-सुराख हो गये हैं। संपत्ति - 
लगातार वाहर जा रही है। इसकी तरफ ध्यान दो । 

तुमने कसरत की। लेकिन दूध और रोटी न मिली, तो कैसे काम 
चलेगा ? अगर तुम्हें दूध चाहिए, तो गोरक्षण भी होना चाहिए । गोरक्षणके 
लिए गायके--मरी हुई गायके, मारी हुई गायके नहीं---चमड़ेसे बनी हुई 
चीज ही वरतनी चाहिए । रोटीके लिए किसानको जिलाना चाहिए । खादी 
खरीदकर हम उनकी थोड़ीसी मदद करेंगे, तो वे जीयेंगे और हमें रोटी 
मिलेगी । तुम्हें अगर घरपर रोटी नहीं मिलती, तो यहां आकर कितनी 
उछल-कूद करते ? तुम जानते हो कि घरपर रोटी तैयार है, इसलिए यहां 
कदे-फांदे । अन्न कूदने-फांदनेकी शक्ति देता है। इसलिए उपनिषद्‌ कहता 
है---अन्न॑ वाव वलादू भूय: (अन्न वलसे श्रेष्ठ है) राष्ट्रमं अगर अन्न न 
होगा, तो बल कहांसे आयगा ? पहले अन्चका इंतजाम करोग्रे, तव कहीं 
अखाड़े चलेंगे । पहले अन्नका प्रबंध होगा तब ज्ञानदानका प्रबंध हो 
सकेगा । 

एक बार भगवान्‌ बुद्धका एक प्रचारक घूम रहा था| उसे एक भिखारी 
मिला-। वह प्रचारक उसे घर्मेका उपदेश देने लगा। उस भिखारीने उसकी 
त्तरफ घ्यान नहीं दिया। उसमें उसका मन ही नहीं लगता था। प्रचारक 
नाराज हुआ। बुद्धके पास जाकर बोला, “वहां एक भिखारी बैठा है। में 
उसे इतने अच्छे-अच्छे सिखावन दे रहा था, तो भी वह सुनता ही नहीं ।” 
बुद्धने कहा, ' उसे मेरे पास छाओ ।” वह प्रचारक उसे बुद्धके पास ले गया | 
भगवान्‌ बुद्धनें उसकी दा देखी। उन्होंने ताड़ लिया कि वह भिखारी 
तीन-चार दिनोंसे भूखा है। उन्होंने उसे भरपेट खिलाया और कहा, “अब 
जाओ ।” प्रचारकने कहा, “आपने उसे खिला तो दिया, लेकिन उपदेश 
कुछ भी नहीं दिया ।” भगवान्‌ वुद्धने कहा, “आज उसके लिए अन्न ही 
उपदेश था । जाज उसे अन्नकी ही सवसे ज्यादा जरूरत थी | वह उसे पहले 
देना चाहिए। अगर वह जीबेगा तो कल सुतेगा ॥” 

हमारे राष्ट्रकी- गाज यही दशा है। आज राष्ट्रमें अन्न ही नहीं है। 
रामदासके जमानेमें अन्न भरपुर था । आजकी तरह उस समय हिंदुस्तानकी 


॥ 
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यह एक मंत्रद्रष्टा वैदिक ऋषि था। वर्तमान यवतमाल जिलेके 
कलंव गांवका रहनेवाला था। गणपतिका महान्‌ भक्त था। गणार्नात्वा 
गणपपत्ति हवामहे' (हम आपका जो कि समूहोंके अधिपति हें, आवाहन करते 
हैँ) यह सुप्रसिद्ध मंत्र इसीका देखा हुआ है। ऋग्वेदके दस मंडलोंमें 
द्वितीय मंडल समूचा इसीका है। इस मंडलमें तेंतालीस सूक्त हैं और मंत्र- 
संख्या चार सौ के ऊपर है! ऋग्वेद जगतका अतिप्राचीन और पहला ग्रंथ 
माना जाता है। ऋग्वेदके भी कुछ अंश प्राचीनतर हैं। इस प्राचीनंतर 
आंश में हितीय मंडलकी गणना होती है। इसपरसे इतिहासज्ञ' इस 
परिणामपर पहुंचे है कि गृत्समद करीव वीस हजार वर्ष पहले हुआ। 
गृत्समदका यह मंडल सूक्‍तसंख्या और मंत्रसंख्याके लिहाजसे ऋण्वेदके 
करीब पच्चीसवें हिस्सेके वरावर होगा । 

गृत्समद हरहुनरी आदमी था। ज्ञानी, भक्त और कवि तो वह था 
ही; लेकिन इसके अलावा गणितज्ञ, विज्ञान-वेत्ता, कृषि-संशोधक और 
मंजा हुआ बुनकर भी था । जीवनके छोटे-वड़े किसी भी मंगकी उपेक्षा वह 
सहन नहीं कर सकता था। वह हमेशा कहा करता था, “प्राये प्राये 
जीगीवांस: स्थाम/---हमें हरएक व्यवहारमें विजयी होना चाहिए ।” 
ओर उसके ज्वलंत उदाहरणके कारण आसपास रहनेवाले लोगोंमें उत्साहका 
जाग्रत वातावरण वना रहता था। 

गृत्समदके जमानेमें नर्मदासे गोदावरीतकका सारा भूप्रदेश जंगलोंसे 
'भरा हुआ था। पांच-पच्चीस मीलोंके अंतरपर एकाथ छोटी-सी बस्ती 
छुआ करती थी। शेष सारा प्रदेश निर्जेन । आसपासके निर्जेन वनमें बसी 
हुईं गृत्समदकी एकमात्र बड़ी वस्ती थी। इस वस्तीनें संसारका, कपासकी 
खेतीका, सबसे पहला सफल प्रयोग देखा । आज तो वरार कपासका भंडार 
“बन गया है। गृत्समदके कालमें वरारमें आजकी अपेक्षा वारिशका परिमाण 
ज्यादा था। उतना पानी सोख लेनेवाला कपासका पौधा यृत्समदने तैयार 
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'पर पलता है। पर्म-माताके समान हेँ। समझे मेरी धर्मे-माता प्रिय है। 
में मातृपुजक हूं। इसलिए में दूसरेंकी माताकी निंदा तो हरगिज नहीं 
करूँगा । उलटे, उस माताका भी वंदन करूंगा। 


दिलमें यह भाव पैदा होनेके लिए यथार्थ हरिभक्तिकी जरूरत है। 


चित्तमें यथार्थ भक्ति जाग्रत होनेपर यह सव. होगा । बाहर उपासना और 
अंदर उपासना--दोनों चाहिए। बाहर खेल चाहिए, भीतर प्रेम चाहिए । 
खेलोंके द्वारा शरीर फुर्तीला और सुभग बनाकर आत्माको सौंपना है। 
शरीर आत्माका हथियार है। हथियार भली-भांति उपयोगी होनेके लिए 
स्वच्छ चाहिए। शरीर ब्रह्मचर्यके द्वारा स्वच्छ करके आत्माके हवाले 
करो-। 

दरीर स्वच्छ रखो, उसी प्रकार मनको भी प्रसन्न, प्रेमल, निर्मल 
और सम रकक्‍्खो | खेलनेकी वाह्य क्रियासे शरीर स्वच्छ रहेंगा । उपासनासे 
भीतरी शरीर याने मन, निर्मेल रहेगा | अंतर-वाह्य शुचि वनो, जैसा यह 
हनुमान है--बलवान्‌ और भक्तिवान, सेवाके लिए निरंतर तत्पर। तुम 
' उम्रसे तरुण होते हुए भी अगर चपल न होगे, सेवाके लिए शरीर चटसे 
उठता न होगा, तो तुम बूढ़े ही हो। जिसके शरीरमें वेग है, वह तरुण है, 
चाहे उसकी अवस्था कुछ भी हो | हनुमान कभी बूढ़े नहीं हो सकते। वह 
चिर-तरुण हें। चिरंजीव हैं । 
.. ऐसे चिरतरुण तुम वनो। तुम दीर्घायु होकर उम्रसे वृद्ध होगे, उस 
वक्‍त भी तरुण रहो। वेग वनाये रखो। बुद्धि सावुत खखो। में ईइ्वरसे 
प्रार्थना करता हूं कि हमारे त्तरुण इस प्रकार तन्मय बुद्धिसे जनताकी और 
उसके छारा परमेश्वरकी सेवा करनेमें जुट जाय॑। 
नवंबर, १९४१ 


' शत्तमद र्०९ 
हफ्तोंके बाद पहला थान बुना गया | उसके वाद सूत धीरे-धीरे सुघरता 
चला । लेकिन फिर भी शुरूके बारह वर्षों बुनाईका काम वड़ा ही कष्टकर 
हो गया था । गृत्समदकी आयुके ये बारह वर्ष यथार्थ तपश्च्याके वर्ष थे।* 

इतना उत्साही और तंतु-ब्रद्म, जोतु-ब्रह्म, ठोंके-त्रह्म और टूट-त्रह्मक 

ब्रह्ममय बृत्तिसे बुनाईका काम करनेवाला होता हुआ भी, जब सूत लगातार 
टटने लगता था तो वह भी कभी-कभी पस्त-हिम्मत हो जाता था। 
ऐसे ही एक अवसरपर उसने ईइवरसे- प्रार्थना की थी, देवा:, 
मातंतुश्छेदि ववत:---बुनते वक्‍त तंतु टूटये न दे। लेकिन ऐसी गलत्त 
प्रार्थना करनेके लिए वह तुरंत ही पछताया था। इसलिए उस प्रार्थनामें 
धपधियं में! थाने मेरा ध्यान! ये दो शब्द मिलाकर उसे संवार लिया। “जिव 
में अपना घ्यान वुनता होऊं, तो उसका तंतु टूटने न दे/---ऐसा उस संशोधित 
और परिवद्धित प्रार्थनामेंसे सुशोभित अर्थ निकला। उसका भावार्थ इस 
प्रकार है--में जो खादी बुना करता हूं, यह मेरी दृष्टिसे केवल एक 
बाह्य क्रिया नहीं है। यह तो मेरी उपासना है। वह ध्यानयोग है। वीच- 
बीचमें धागोंके टूटे रहनेसे मेरा व्यान-योग भंग होने लगता है, इसका मुझे 
दुःख है। इसलिए यह इच्छा होती है कि धागे न टूटने चाहिए। लेकित यह 
इच्छा उचित होते हुए भी, प्रार्थनाका विपय नहीं. हो सकती । उसके लिए 
सूतमें उन्नति करनी चाहिए। और वह कर लूंगा। लेकिन जबतक सूत 
कच्चा रहेंगा, तवतक वह टूटता तो रहेगा ही। इसलिए अब यही 
प्रार्थना है कि सूतके साथ-साथ मेरी अन्तर्वृत्तिका, मेरे ध्यानका, धागा 
न दूटे। 

गृत्समद अखंड अंतर्मृख वृत्ति रखनेका प्रयत्न करता हुआ भी प्रतिदिन 
कोई-त-कोई शरीर-परिश्रमात्मक और उत्पादक कार्य करता ही रहता 
था। माह अन्यकृतेव भोजम्‌--में दूसरोंके परिश्रमोंसे भोग कंदापि 
प्राप्त न कहूँ /--यही उसका जीवन-सूच्र था। वह लोक-सेवा-परायण 
था। इसलिए उसके योग-क्षेमकी जिता लोग किया करते थे। लेकिन वह 
अपने सनम सदा यही चितन किया करता था कि 'लोगोंसे में जितना पाता 
हूँ, क्या उसे शतगुणित करके उन्हें लौटाता हूं ? और उसमें भी क्या नवीन 
उत्पादतका कोई अंश होता है ?' ब््‌््० 


न 
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किया और उसे एक छोटे-से प्रयोगक्षेत्रमें लगाकर उससे दस सेर कपास प्राप्त 
किया। गृत्समदकी इस नई पैदावारको लोगोंने गात्सेमदम्‌' नाम दिया। 
क्या इसीका ही लैटिन रूप गौतिपियम्‌'-हो सकता है? 

उसकी वस्तीके लोग ऊन कातना बुनना अच्छी तरह जानते थे । यह 
कार्य मुख्यतः स्त्रियोंके सिपुर्दे था। आज बुननेका काम. पुरुष करते हैं और 
स्त्रियां कुकड़ी भरने, -मांडी लगाने आदिमें उनकी मदद करती हैँ। कितु 
वेदिक कालमें बुनकरोंका एक स्वतंत्र वर्ग नहीं ववा था। खेतीकी तरह 
बुनना भी-सभीका काम था। उस युगकी ऐसी अवस्था थी कि सारे पुरुष 
खेती-करते थे और सारी स्त्रियां घरका काम-काज :सम्हालकर बुनती थीं । 
'सांकको सूर्य जब अपनी किरणें समेट लेता है, तव बुननेवाली भी 
अपना अधूरा बुना हुआ तागा समेट लेती हँ--पुन्र: समव्यत्‌ वितत॑ 
वर्यंती---इन - छाब्दोंमें गृत्समदने बुननेवालीकेः जीवन-काव्यका वर्णत्र 
किया है। * 

गृत्समदके प्रयोगके फलस्वरूप कपास तो मिल गया, लेकिन, कपड़ा 
कैसे बनाया जाय' यह महान प्रइव खड़ा हुआ। ऊन कातनेकी जो लकड़ी 
की तकली होती थी, उसीपर सबने मिलकर कपासका सूत कात लिया । 
यद्यपि बुनाई स्त्रियोंके ही सिपुर्दे थी, तो भी कातनेका काम तो स्त्री, पुरुष, 
बालक, वृद्ध सभी किया करते थे। सूत तो निकला; लेकिन बिलकुल रद्दी ॥ 
अब उसे कोई बूने भी कंसे ? 

: गृत्समद हिम्मत हारनेवाला व्यक्ति नहीं था। उसने खुद बुनना शुरू 
किया | बुननेकी कलाकी सारी प्रक्रियाओंका सांगोपांग अभ्यास किया। 
सारा सूत दोष-सम्पन्न पाया। लेकिव उसमेंसे जो थोड़ा पक्‍का था, उससे 
उसने तंतु” बनाया। 'तंतुके माने वेंदिक भाषामें घागा है। वाकी वर्चे 
हुए कच्चे सूतको ओतु' कहकर रख लिया। लेकिन मांडी लगानेमें कटाकट- 
कटाकट तार टूटने लगे। गृत्समद गणितज्न होनेके कारण टूटे हुए कितने 
तारोंको जोड़ना पड़ा इसका हिसाव भी करता था। पहली वारके मांडी 
लगानेमें टूटे हुए तारोंकी संख्या चार अंकोंकी (हजारकी) थी। वादमें 
तागा करघेपर चढ़ाया गया। हत्थेकी पहली चोटके साथ चार-पांच तार 
टूटे। उन्हें जोड़कर फिरसे ठोंका, फिरसे टूटा। इसी तरह कितने ही 
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१६२०में तिलक शरीर-हूपसे हमारे बीच नहीं रहे। उस समय में 
चंबई गया था। चार-पांच दिन पहले ही पहुंचा था; परन्तु डाक्टरने 
कहा, “अभी कोई डर नहीं है ।” इसलिए में एक कामसे सावरमती जाबेको 
रवाना हुआ। मेँ आवा रास्ता भी पार न कर पाया होऊंगा कि मुझे 
लोकमान्यकी मृत्युका समाचार मिला। मेरे अत्यंत निकटके आत्मीय, 
“सहयोगी और मित्रकी मृत्युका जो प्रभाव हो सकता है, वही लोकमान्यके 
“निवनका हुआ। मुझपर वहुत गहरा असर हुआ । उस दिनसे जीवनमें 
कुछ नयापत-सा आ गया। मुझे ऐसा लगा मानो कोई बहुत ही प्रेम' करने 
वाला कुटुम्बी चल वसा हो। इसमें जरा भी अत्युक्ति नहीं हैं। आज 
इतने वरस हो गये । आज फिर उनका स्मरण करना है। लोकमान्य के 
चरणोंमें अपनी यह तुच्छ श्रद्धांजलि में अपनी गहरी श्रद्धांके कारण चढ़ा 
रहा हूं । 
तिलकके विषयमें जब कुछ कहने लगता हूं तो मुंहसे शब्द निकालना 
कठिन हो जाता है। गदगद्‌ हो उठता हूं। साथु-संतोंका नाम लेते ही मेरी 
जो स्थिति होती है, वही इस नामसे भी होती है। में अपने चित्रका भावही 
ग्रकट नहीं कर सकता। उत्कट भावनाकों शब्दोंमें व्यक्त करना कठित 
होता है। गीताका भी नाम' लेते ही मेरी ऐसी स्थिति हो जाती है, मात्तों 
'स्फूरतिका संचार हो जाता है। भावनाओंकी प्रचंड वाढ़ आ जाती है। वृत्ति 
उमड़ने लगती है, परन्तु यह वड़प्पन मेरा नहीं है। वड़प्पन गीताका है। 
यही हाल तिलकके नामका है। में तुलना नहीं करता; क्योंकि तुलनामें 
सदा दोप आ जाते हें; परंतु जिनके नाम स्मरणमें ऐसी स्फूत्ति देनेकी शक्ति 
है, उन्हींमेंसे तिलक भी हैं, मा्रों उनके स्मरणमें ही शक्ति संचित है। 
रामनामको ही देखिए । कितने जड़ जीवोंका इस नामके स्मरणसे उद्धार 
ही गया, इसकी गिनती कौन करेगा ? अनेक आंदोलन, अनेक ग्रंथ, इतिहास, 
पुराण--इनमेंसे किसी भी चीजका उतना प्रभाव न हुआ होगा जितना कि 
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इसी चितनके फलस्वरूप ही मानो एक दिन उसे अचानक गृणाकारकी 
कल्पना स्फुरित हुई | गणितश्ञास्त्रको लोक-व्यवहार-सुलभ वनानेकी दृष्टिसे 
- वह फुरसतके समय ,उसमें आविष्कार करता रहता था। उसके समयमें 
'पड़विधियोंमेंसे लोग सिफे जोड़ना और घटाना ही जानते थे। जिस दिन 
आृत्समदने ग्रूणन-विधिका आविष्कार किया, उस दिन उसके आनंदका 
'पारावार ही नहीं रहा | उसने दोसे लेकर नौ तकके नौ पहाड़े बनाये और 
'फिर तो वह वांसों उछलने लगा । पहाड़े रटनेवाले लड़कोंको कहीं इस वातका 
'पता लग जाय तो वे मृत्समदको विना पत्थर मारे नहीं रहेंगे । लेकिन गृत्स- 
'मदने आनंदके आवेशमें आकर इंद्रदेवका आवाहन पहाड़ोंसे ही करता शुरू 
फिया-- हे इंद्र ! तू दो घोड़ोंके, और आंठ घोड़ोंके और दस घोड़ोंके 
रथमें बैठकर आ। जल्दी-से-जल्दी आ। इसके लिए तेरी मर्जी हो, तो 
दोके पहाड़ेके वदले दसके पहाड़ेसे काम ले। दस घोड़ोंके, वीस घोड़ोंके, 
और तीस घोड़ोंके और चालीस घोड़ोंके,. . .और सौ घोड़ोंके रथमें 
चैठकर आ।” 

गृत्समद चौमुखा आविष्कारक था। पौराणिकोंने उसके इस महान्‌ 
आविष्कारका लेखा किया है कि चन्द्रमाका गर्भकी वृद्धिपर विद्येप परिणाम 
होता है। वैदिक मंत्रोंमें भी इसकी ध्वनि पाईं जाती है। चंद्रमामें मातृ- 
वृत्ति रम गई है और कलावान्‌ तो वह है ही। इसलिए सूर्यकी ज्ञानमय 
अखर किरणोंकों पचाकर और उन्हें भावनामय सौम्य रूप देकर माताके 
हृदयमें रहनेवाले कोमल गर्भ तक उस जीवनामृतकों पहुँचानेका प्रेमपूर्ण 
और कुशल का चन्द्र कर सकता है और वह उसे निरन्तर करता रहता 
है--यह गृत्समदका आविप्कार है। 
सितंबर, १९४१ 
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अर्यादित है। उसकी वुराईकी भी मर्यादा है। लेकिन .मनृष्यके पतनकी 
था ऊपर उठनेकी कोई सीमा नहीं है। वह पशुसे भी नीचे गिर सकता है 
और इतना ऊपर चढ़ सकता है कि देवता ही वन जाता है । जो -गिरता है, 
वही चढ़ भी सकता है। पद्म अधिक गिर भी नहीं सकता, इसलिए चढ़ भी 
नहीं सकता | मनुष्य दोनों वातोंमें पराकाष्ठा कर सकता है। जिन. लोगोंने : 
अपना जीवन सारे संसारके लिए अर्पण कर दिया, उनके नाममें वहुत बड़ी 
पवित्रता आ जाती है। उनका नाम ही तारेके समान हमारे सम्मुख रहता 
है। हम नित्य तर्पण करते हुए कहते हैं, वश्चिष्ठं तर्पयामि',. भारद्वाज 
तर्वयामि' मंत्रि तर्पयामि', इन ऋषियोंके वारेमें हम क्‍या जानते हैं? 
क्या सात या आठ सी पन्नोंमें उनकी जीवनी लिख सकते हैँ ? शायद एकाव 
सफा भी नहीं लिख सकेंगे । लेकिन उनकी जीवनी न हो तो भी वशिष्ठ-- 
यह नाम ही काफी है। यह नाम ही तारक है। और कुछ शेप रहे या न 
रहे, कंवल नाम ही तारेके समान मार्ग-दर्शक होगा, प्रकाश देगा । मेरा 
विश्वास है कि सैकड़ों वर्षोकि वाद तिलकका त्ञाम भी ऐसा ही' पवित्र माना 
जायगा । उनका जीवन-चरित्र आदि वहुत-सा नहीं रहेगा, कितु इतिहासके 
आकाझमें उनका नाम तारेके समान चमकता रहेंगा। ः 
हमें महापुरुषोंके चारित््यका अनुसरण करना चाहिए, न कि उनके 
चरित्रका | दरअसत्र महत्त्व चारित्र्यका .है। शिवाजी महाराजने सौ-दो- 
सो किले बनवाकर स्वराज्य प्राप्त किया । इसलिए आज यह नहीं. समझना 
चाहिए कि उसी तरह किले वनानेसे स्वराज्य प्राप्त होगा । कितु जिस वृत्तिसे 
उन्होंने अपना जीवन विताया और लड़ाई की, वह वृत्ति, वे गुण हमें चाहिए । 
जिस वृत्तिसे शिवाजीने काम किया, उस वृत्तिसे हम आज भी स्वराज्य 
प्राप्त कर सकते हूँ। इसीलिए मेने कहा है कि .उस समयका रूप हमारे 
कामका नहीं है, उसका भीतरी रहस्य उपयोगी है। चरित्र उपयोगी: नहीं, 
चारित्य उपयोगी है। कत्तेव्य करते हुए उनकी जो वृत्ति थी वह हमारे लिए. 
जआावश्यक है| उनके गणोंका स्मरण आवश्यक है। इसीलिए तो हिन्दुओंने 
चरित्रका वोफ छोड़कर नाम स्मरणपर जोर दिया इतने महान व्यक्तियोंका 
सारा चरित्र दिमागमें रखनेकी कोशिश करें तो उसीके मारे दम घटने 
लगे। इसीलिए केवल गरणोंका स्मरण करना है, चरित्रका अन॒ुकरण नहीं । 
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रामनामका हुआ है और हो रहा है। राष्ट्रोंका उदय हुओ और अस्त हुआ। 
राज्योंका विकास हुआ और लय हुआ । किंतु रामनामकी सत्ता अवाधित- 
रूपसे विद्यमान है। तुलसीदासजीने कहा है--कहउं नाम बड़ राम तें। 
“है राम, मुझे तुमसे तेरा नाम ही अधिक प्रिय है । तेरा रूप तो उस समयके 
अयोध्यावासियोंने और उस जमानेके नर-वानरोंने देखा। हमारे सामने 
तेरा रूप नहीं, लेकिन तेरा नाम है। जो महिमा तेरे नाममें है, वह तेरे 
रूपंमें नहीं। हे राम, तूने शवरी, जटायू आदिका उद्धार किया। लेकिन 
वे तो सुसेवक थे। इसमें तेरा वड़प्पनं कुछ नहीं; परंतु तेरे नामने अनेक 
खलजनोंका उद्धार किया, यह वेद कहते हैँ ।” | 
' “जबरी गीध सुसेवकनि सुगति दीन्ह रघुनाथ। 
नामउघारे असित खल बेद-बिदित गुनगाय।॥* 

तुलसीदासजी कहते हैं, रामकी महिमा गानेवाले मूढ़ हें। रामने तो 
बड़े-वड़े सेवकोंका ही उद्धार किया। परंतु नामने ? नामने असंख्य जड़- 
मूढ़ोंका उद्धार किया। शवरी तो असामान्य स्त्री थी। उसका वैराग्य 
और उसकी भक्ति कितनी महान्‌ थी। वैसा ही वह जठायू था। इन श्रेष्ठ 
जीवोंका, इन भक्तजनोंका रामने उद्धार किया। कौन बड़ी वात हुई ? 
परंतु रामनाम तो दुर्जनोंको भी उवारता है। और दरअसल मुझे इसका 
अनुभव हो रहा है, मुझसे वड़ा खल दूसरा कौन हो सकता है। मेरे समान 
दुष्ट में ही हूं। मुर्को इस विपयमोें दुसरोंका मत जाननेकी जरूरत नहीं । 
नामसे उद्धार होता है। जिन्होंने पवित्र कर्म किये, अपना शरीर परमार्थमें 
खपाया, उनके नाममें ऐसा सामथ्यं आ जाता है। 

इसीमें मनुष्यकी विशेषता है। आहार-विहारादि दूसरी वातोंमें 
मनुप्य और पशु समान ही है । परंतु जिस प्रकार मनुष्य पशु या पशुसे भी 
नीच वन सकता है, उसी प्रकार पराक्रमसे, पौरुषसे, वह परमात्माके निकट 
भी जा सकता है। मनष्यमें ये दोनों शक्तियां हैँ । खूब मांस और अंडे 
वरगरा खाकर, दूसरे प्राणियोंका भक्षण कर वह शेरके समान हृप्ट-पुष्ट 
भी वन सकता है, या दूसरोंके लिए अपना शरीर भी फेंक सकता है। 
मनुष्य अपने लिए अनेकोंका घात करके पश् वन सकता है, या अनेकोके 
लिए अपना वलिदान कर पवित्रनामा भी वन सकता है। पशुक्ी शक्तिः 
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देना चाहिए | इस अवसर मुझे अहल्याकी कथा याद आ रही है। रामायणर्मे 
मुझे अहल्याकी कथा बहुत धुह्मती है। रामका साय चरित्र ही श्रेष्ठ है 
और, उसमें यह कथा वहुतही प्यारी है। आज भी यह वात नहीं की हमारे 
अंदर राम [सत्व) न रहा हो। आज भी राम हूँ । राम-जन्म हा चुका हूँ, 
चाहे उसका किसीकों पता हो या न हो। परंतु आज राष्ट्र मे राम 
क्योंकि अन्यथा यह जो थोड़ा-वहुत तेजका संचार देख पड़ता है, वह न दिखाई” 
देता । गहराईसे देखें तो आज रामका अवतार हो चुका है । यह जो राम-- 
लीला हो रही है. इसमें कौनसा हिस्सा लूं, किस पात्र का अभिनय करूँ 
यह में सोचने लगता हुं। रामकी इस लीला में में क्या बनूं ? लक्ष्मण बनूं ? 
नहीं, नहीं । उनकी वह जागृति, वह भक्ति कहां से लाऊं ? तो क्या भरत 
बनूं ? नहीं, भरतकी कर्त्तव्य-दक्षता, उत्तरदायित्वका बोब, उनकी दयालुता 
और त्याग कहांसे लाऊं । हतुमान का तो नाम भी मानों रामका हृदय ही हैं । 
तो फिर गांठ में पुण्य नहीं है, इसलिए क्या रावण वनूं ? ऊ&छूं | रावण भी 
नहीं वन सकता । रावणकी उत्कटठता, महत्वाकांक्षा मेरे पास कहां है ? 
फिर में कौनसा स्वांग लूँ? किस पात्रका अभिनय करूँ। क्या कोई ऐसा 
पात्र नहीं है जो में वन सकूं? जटायू, शवरी ?--ये तो सुसेवक थे ॥ 
मंतमें मुझे अहल्या नजर आईं। अहल्या तो पत्थर बनकर बैठी थी। 

सोचा, में अहल्याका अभिनय करूँ । जड़ पत्थर बनकर बैढूं। इतनेमें 
वह अहल्या वोल उठी, सारी रामायण में सबसे तुन्छ जड़-मूढ़ पात्र क्या में 
ही ठहरी ? अरे वृद्धिमात, क्या अहल्या का पात्र सबसे निद्ृष्ट है ? मुझमें 
क्या कोई योग्यता ही नहीं ? अरे, रामकी यात्रामें तो अयोव्यासे लेकर 
रामेइवर तक हजारों पत्थर थे, उनका उद्धार क्यों नहीं हुआ ? में कोई 
नालायक पत्थर नहीं हूं। में भी यूणी पत्थर हूं ।” अहल्याकी वात मुझे 
जंच गईं। परंतु अहल्याके पत्थर में गुण थे, तो भी यह सारी महिमा केवल: 
उस पत्थर की नहीं। उसी प्रकार सारी महिमा रामके चरणोंकी भी नहीं । 
अहल्या के समान पत्वर गौर रामके चरणों-जैसे चरण, दोनोंका संयोग 
चाहिए। न तो रामके चरणोंसे दूसरे पत्थरोंका ही उद्धार हुआ और न किसी : 
दूसरे के चरणोंसे अहल्याका ही । 


इसे में अहल्या-राम-त्याय कहता हुं । दोनोंके मिलापसे काम होता है । 


. कक 
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; एक कहानी मशहूर है। कुछ लड़कोंने साहसी' यात्री नाम की एक 
पुस्तक पढ़ी । फौरन यह तय किया गया कि जैसा उस पुस्तकमें लिखा 
है, वैसा ही हम भी करें। उस पुस्तकमें वीस-पच्चीस युवक थे। ये भी 
जहां-तहांसे वीस-पच्चीस इकट्टू हुए। पुस्तकर्में लिखा था कि वे एक जंगलमें 
गये । फिर क्या था ? ये भी एक जंगलमें पहुंचे। पुस्तकर्में लिखा था कि 
उन लड़कोंको जंगलमें एक शेर मिला | अब ये वेचारे शेर कहांसे लायें ? 
आखिर, उनमें जो एक वुद्धिमान्‌ लड़का था वह कहने लगा, अरे भाई, 
हमने तो शुरूसे आखिरतक गलती ही की। हम उन लड़कोंकी नकल 
उतारना चाहते है । लेकिन यहां तो सवकुछ उलटा ही हो रहा है। वे लड़के 
कोई पुस्तक पढ़कर थोड़े ही निकले थे मुसाफिरी करने! हमसे तो 
शुरूमें ही गलती हुई” ' 

तात्पयें यह कि हम चरित्रकी सारी घटनाओंका अनुकरण नहीं कर 
सकते, चरित्रका तो विस्मरण होना चाहिए । केवल गुणोंका स्मरण पर्याप्त 
है। इतिहास तो भूलनेके लिए ही है और लोग उसे भूल भी जाते हैं। 
लड़कोंके ध्यानमें वह सव-का-सव रहता भी नहीं है। इसके लिए उनपर 
फिजूल मार भी पड़ती है। इतिहाससे हमें सिर्फे गुण ही लेने चाहिए। जो 
यृण हैं, उन्हें कभी भूलना नहीं चाहिए, श्रद्धापू्वंक याद रखना चाहिए । 
पूर्वेजोंके गुणोंका श्रद्धापूवंक स्मरण ही श्राद्ध है। यह श्राद्ध पावन होता है। 
आजका श्राद्ध मुझे पावन प्रतीत होता है। उसी प्रकार आपको भी अवश्य 
होता होगा। 

तिलकका पहला गुण कौन-सा था? तिलक जातित: ब्राह्मण थे। 

लेकिन जो ब्राह्मण नहीं हूँ, वे भी उनका गुण स्मरण कर रहे हैं। तिलक 
महाराष्ट्रके मराठे थे। लेकिन पंजावके पंजाबी और बंगालके बंगाली 
भी उन्‍हें पृज्य मानते हैं। हिंदुस्तान तिलकका ब्राह्मणत्व और उनका 
मराठापन, सवकुछ भूल गया है। यह चमत्कार है। इसमें रहस्य है--- 
दोहेरा रहस्य है। इस चमत्कारमें तिलकका गुण तो है ही, हमारे पूर्वजोंकी 
कमाईका भी गुण है । जनताका एक गुण और तिलकका एक गुण---दोवों के 
प्रभावसे यह चमत्कार हुआ कि ब्राह्मण और महाराष्ट्रीय तिलक सारे 
भारतमें सभी जातियों द्वारा पूजे जाते हैं। दोनोंके गुणकी ओर हमें ध्यान 
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आलग्राममें न देखेगा तो उसकी पूजा निरा पागलपन होगी । सेवा" करनेमें 
भी खबी है, रहस्य है । अपने गांवमें रहकर भी में विशवेश्वरकी सेवा कर 
सकता हूं। दूसरे को न लूटते हुए जो सेवा की जाती है वह अनमोल हो 
सकती है, द्वोती भी है । | 

तुकारामने अपना देहू नामक गांव नहीं छोड़ा । रामदास दस गांवेमे 
विचरे और सेवा करते रहे । फिर भी दोनोंकी सेवाका फल एक हूँ, अनंत हूँ । 
यदि वृद्धि व्यापक हो तो अल्प कर्मसे भी अपार मूल्य मिलता हैँ। सुदामा 
मुटृठीमर ही तंदुल लेकर गये थे, लेकिन उन तन्‍्दुलों में प्रचंड शक्ति थी। 
सुदामाकी वृद्धि व्यापक थी। वहुत बड़ा कर्म करवेपर भी कुछ अभायोको 
बहुत थोड़ा फल मिलता है । लेकिन सुदामा छोटेसे कर्मसे बहुत बड़ा फल 
आप्त कर सके । जिसकी वृद्धि शुद्ध, निप्पाप, पवित्र तथा समत्वयुकत' है, 
अक्तिमय और प्रेममय है, वह छोटी-सी-भी क्रिया करे तो भी उसका फल 
महान होता है, मृल्य बहुत बड़ा होता है एक महान आध्यात्मिक 
सिद्धांत हैं । मांका पत्र दो ही शद्दोंका क्यों न हो, विलक्षण प्रभाव डालता 
है। वह प्रेमकी स्थाहीसे पवित्रताके स्वच्छ कागजपर लिखा होता हूँ । 
दूसरा कोई पोथा कितनेही सफेद कागजपर क्‍यों न लिखा हुआ हो, यदि 
उसके मूलमे शुद्ध बुद्धि न हो, निर्मल बुद्धि न हो, जो कुछ लिखा गया है वह 
प्रेममें ढला हुआ न हो, तो सारा पोया बेकार है । 

परमात्माके यहां कितनी सेवा”, यह पूछ नहीं है। 'कैसी सेवा', यह 
पूछ है । तिलक अत्यंत बुद्धिमान, विद्वान, नाना शास्त्रोंके पंडित थे, इसलिए 
उनकी सेवा अनेकांगी गौर बहुत बड़ी है । परंतु तिलकने जितनी कीमती 
सेवा की, उतनी ही कीमती सेवा एक देहाती भी कर सकता हैं । तिलककी 
सेवा विपुल और बहुअंगी थी तो भी सेवक उसका मूल्य और एक स्वच्छ 
सेवककी सेवाका मूल्य वरावर हो सकता है । एक गाड़ीमर ज्वार रास्तेसे जा 
रही हो, लेकिन उसकी कीमत में अपनी छोटी-सी जेवमें रख सकता हूं । दस 
हजारका नोट अपनी जेवमें रख सकता हूं । उसपर सरकारी मुहरभर 
लगी हो। आपकी सेवापर व्यापकताकी मृहर लगी होनी चाहिए। अगर 
कोई सेवा तो वहुत करे, पर व्यापक दृष्टि और वृत्तिसे न करे तो उसकी 


कीमत व्यापक दृष्टिसे की हुई छोटी-सी सेवाकी अपेक्षा कम ही मानी 
श्र 
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यही न्याय तिलकके दृष्टांतपर घटित होता है । तिलकका ब्राह्मणत्व,- महा- 
राष्ट्रीयच्च आदि सव भूलकर सारा हिंदुस्तान उनकी पुण्य-स्मृति मनाता 
हैं। इस चमत्कारमें तिलकके गुण और जनताके यृण, दोनोंका स्थान है । 
इस चमत्कारके दोनों कारण है। कुछ गुण तिलकका हैं. और कुछ उन्हें 
'माननेवाली साधारण जनताका । हम इन गृणोंका जरा पृथक्करण करें। 
तिलकका गुण यह था कि उन्होंने जो कुछ किया उसमें सारे भारतवर्ष- 
'का विचार किया । तिलकके फूल वंवईमें गिरे, इसलिए वहां उनके स्मारक 
मंदिर होंगे । उन्होंने मराठीमें लिखा, इसलिए मराठी भाषा में उनके स्मारक 
होंगे। लेकिन तिलकने जहां कहीं जो कुछ किया--चाहे जिस भाषा में 
क्‍यों न किया हो, वह सव भारतवर्षके लिए किया। उन्हें यह अभिमान 
नहीं था कि में ब्राह्मण हूं । में महाराष्ट्रका हूं । उनमें पृथकृताकी, भेदकी, 
भावना नहीं थी। वह महाराष्ट्रीय थे तो भी उन्होंने सारे भारतवर्षका 
विचार किया | जिन अर्वाचीन महाराष्ट्रीय विभूतियोंने सारे भारतवर्पका 
विचार किया, तिलक उनमेंसे एक थे । और दूसरे जो मेरी दृष्टिके सामने 
आते हें, वह थे मह॒पि न्यायमूर्ति रानंडे। तिलकने महाराष्ट्रकों अपनी 
जेवर रक्खा और सारे हिदुस्तानके लिए लड़ते रहे। “हिंदुस्तानके हितमें 
मेरे महाराष्ट्रका मी हित हैँ, इसीलिए पुनेका हित है, पुनेमें रहनेवाले मेरे 
परिवारका हित हूँ और परिवारमें रहनेवाले मेरा भी हित है । हिंदुस्तानके 
'हितका विचार करनेसे उसीमें महाराष्ट्र, पुना, मेरा परिवार और में, 
सबके हितका विचार आ जाता है ।” यह तत्त्व उन्होंने जान लिया था, 
और उसीके अनुसार उन्होंने काम किया। ऐसी विद्ञाल उनकी व्याख्या 
थी । जो सच्ची सेवा करना चाहता है,उसे वह सेवा किसी मर्यादित स्थान में 
करनी पड़ेगी। . लेकिन उस मर्यादित स्थानमें रहकर की जानेवाली 
सेवाके पीछे जो वृत्ति रहेगी, वह -विशाल, व्यापक और जमर्यादित होनी 
चाहिए 
शालग्राम मर्यादित हैं। लेकिन उसमें में जिस-भगवानके दर्शन करता 
हूं, वह सर्वन्नह्मांडव्यापी, चर-अचर; जड़-चेतन -सवमें निवास करनेवाला 
ही हूँ । तभी तो वह वास्तविक पुजा हो सकती है। जलेस्थले तथा काप्छे 
“विष्णु: पर्वतमूर्धनि ।. उस त्रिमुवन व्यापक विष्णु को यदि वह पुजारी 
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हमने अपनी मांक दूधके साथ ही पिया है। उन श्रेष्ठ पूर्वजीन हम यह 
सिखाया कि मनुष्य किस प्रांतका, किस जातिका है, यह देखनेके वदले इतना 
ही देखो कि वह भला है या नहीं, वह भारतीय है या नहीं। उन्होंने हमें 
यह सिखाया कि भारतवर्प एक राष्ट्र हैं। कई लोग कहतें हैँ कि अंग्रेजोंने 
यहां आकर हमें देशाभिमान सिखलाया, तब कहीं हम राष्ट्रीयतासे परिचित 
हुए। पर यह गलत है । एक राष्ट्रीयता की भाववा अयर हमें किसीने 
सिखाई है तो वह हमारे पुण्यवान्‌ पूर्वजोंने । उन्हींकी कृपासे यह अनूठी देन 
हमें प्राप्त हुई है । 

हमारे राष्ट्रपिने हमें यह सिखावन दी है कि दुर्लभ भारते जन्म । 
दुलेभ॑ वंगेपु जन्म', दुर्लभ गुरजरेपु जन्म', ऐसा उन्होंने नहीं कहा । ऋषिने 
तो यही कहा कि 'दुलेभ भारते जन्म ।/ काझीमें यंगातटपर रहनेवालेको 
किस वातकी तड़प होती है ? वह इसके लिए तड़पता है कि काशीकी 
गंगाकी बहंगी या कांवर भरकर कब रामेश्वरको चढ़ाऊं ? मानों काशी 
और रामेश्वर उसके मकानका आंगन और पिछवाड़ा हो । वास्तवमें तो 
काशी और रामेश्वरमें पद्धह सौ मीलका फासला है, परंतु आपको आपके 
श्रेष्ठ ऋषियोंने ऐसा वैभव दिया है कि आपका आंगन पंद्रह सौ मीलका है ) 
रामेबवरमें रहनेवाला इसलिए तड़पता है कि रामेश्वरके समुद्रका जल काशी- 
विश्वेश्वरके मस्तकपर चढ़ाऊं । वह रामेश्वरका समुद्र-जल काशी तक ले 
जायगा। कावेरी और गोदावरीके जलमें नहानेवाला भी जय गंगे', हरगंगे' 
ही कहेगा । गंगा सिर्फ काझीमें ही नहीं, यहांपर भी है । जिस वर्तनमें 
हम नहानेके लिए पानी लेते हैँ, उसे भी गंगाजल (ग्ंगालय) नाम दे दिया 
है। कसी व्यापक और पवित्र भावना है यह । यह भारतीय भावना 
है। 

यह भावना आध्यात्मिक नहीं, कितु राष्ट्रीय है । आध्यात्मिक मनष्य' 
दुलभ भारते जन्म नहीं कहेगा । वह और ही कहेगा। जैसा कि तुकारामने 
कहा, आमुचा स्वदेश । भुवनत्रया मध्यें वास ॥!! (स्वदेशो भुवनत्रयम्‌) 
उन्होंने आत्माकी मर्यादाकों व्यापक वना दिया । सारे दरवाजों, सारे 
किलोंको तोड़कर आत्माको प्राप्त किया । तुकारामके समान महापुरुषोंने 
जो आध्यात्मिक रंगमें रंगे हुए थे, अपनी आत्माको स्वतंत्र संचार करने 
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जायगी। व्यापक वृत्तिसे की हुई अल्प सेवा अनमोल हो जाती है, यह 
उसकी खूबी हैँ । आप और में सव कोई सेवा कर सकें, इसीलिए 
परमात्मा की यह योजना है। चाहे जहां: चाहें जो कुछ भी कीजिए, पर 
संकुचित दृष्टिसि न कीजिए-। उसमें व्यापकता भर दीजिए। यह व्यापकता 
आजके कार्येकर्ताओंमें कम पाई जाती है। कुशल कार्यकर्ता आज संकुचित 
दृष्टिसि काम करते हुए देख पड़ते हूँ । 

तिलककी दृष्टि व्यापक थी इसलिए उनके चारितश्यमें मिठास और 
आनंद है । हिदुस्तानके ही नहीं, वल्कि संसारक किसीभी समाजके वास्तविक 
हितका विरोब न करते हुए चाहे जहां सेवा कीजिए । चाहे वह एक गांवकी 
ही' सेवा क्यो न हो, वह अनमोल हैं, परंतु यदि बुद्धि व्यापक हो तो अपनी 
दृष्टि व्यापक बनाइए । फिर देखिए, आपके कर्मो्में कैसी स्फूर्तिका संचारू 
होता है । कैसी विजलीका संचार-होता है 'तिलकमें यही व्यापकता थी-। 
में भारतीय हूं, यह शुरूसेही उनकी वृत्ति रही । वंगालमें आन्दोलनः शुरू 
हुआ। उन्होंने दौड़कर उसकी मदद की । वंगालका साथ देनेके लिए 
महाराष्ट्रको खड़ा किया। स्वदेशीका डंका वजवाया। “जव बंगाल 
लड़ाई के मैदान में खड़ा है तो हमें भी जाना ही चाहिए । जो वंगालका दुःख 
है, वह महाराष्ट्रका भी दुःख है ।” ऐसी व्यापकता, सावेराष्ट्रीयता तिलकमें 
थी | इसीलिए पूनेके निवासी होकर भी वे हिदुस्तानके प्राण बन गए । 
सारे देश के प्रिय बनें । तिलक सारे भारतवर्षके-लिए पूजनीय हुए, इसका एक 
कारण यह था कि उनकी दृष्टि सावेराष्ट्रीय थी, व्यापक थी । 

लेकिन इसका एक दूसरा भी कारण था । वह था जनता की विश्येषता | 
जनताका यह गुण कार्यकर्त्ताओंमें भी है, क्योंकि वे भी तो जनताके दी हैं ! 
लेकिन उनको खुद इस वातका पता नहीं हुँ । तिलकके गुणके साथ जनताके 
गणका स्मरण भी करना चाहिए, क्योंकि तिलक अपने-आपको जनताके 
चाणोंकी घूल समझते थे । जनताके दोप, जनताकी दुवेलता, त्रुटियां, सब 
कुछ वे अपनीही समझते थे | वे जनतासे एकरूप हो ग्रये थे, इसलिए 
जनताके गुणोंका स्मरण तिलकके गुणोंका स्मरण ही हूँ । 

यह जो जनता का बचुण हूँ, वह हमारा कमाया हुआ नहीं है। हमारे 
गहान्‌ पुण्यवान, विज्ञाल दृष्टिवाले पूर्वजों की यह देन है । यह गुण मानों 
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हमने भारत को एक खंड, यानी अनेक देशोंका समुदाय त मानकर भारतवर्पके 
नामसे सारा एक ही देश माना, एक राष्ट्र माना । 

उन अभागे यूरोपवासियोंने सारा यूरोप एक नहीं माला। उन्होंते 
यूरोपको एक खंड (महाद्वीप) माना । उसके छोटे-छोटे दुकड़े किये ।.एक- 
एक टुकड़ेको अपना मान लिया और एक-दूसरेसे घनघोर युद्ध किये । 
पिछले महासमरकों ही ले लीजिए । लाखों लोग मरे। वे एक-दूसरेसे लड़े, 
मगर आपसमें नहीं लड़े। यह कसूर उन्होंने वहीं किया। लेकिन हमने 
भारतकों एक राष्ट्र मान लिया और हम आपसमें लड़े । 

अंग्रेज या यूरोपीय इतिहासकार हमसे कहा करते हैं कि “तुम आपसमें 
लड़ते रहें, मंतस्थ कलह करते रहे ।” आपसमें लड़ना बुरा है, यह तो में भी' 
मानता हुं । लेकिन यह दोप स्वीकार करते हुए भी मुझे इस आरोपपर 
अभिमान है। हम लड़े, लेकिन आपसमें । इसका अर्थ यह हुआ कि हम एक 
हैं, यह बात इन इतिहासकारोंकों भी मंजूर है। उनके आश्षेपमें ही यह 
स्वीकृति आ गई है। कहा जाता है कि यूरोपीय राष्ट्र एक-दूसरेसे लड़े, 
लेक्रिन अपने ही देशमें आपसमें नहीं लड़े । लेकित इसमें कौन-सी वड़ाई है । 
एक छोटे-से मानव-समुदायकों अपना राष्ट्र कहकर यह झेखी वधारना कि 
हमारे अंदर एकता है, आपसमें फूट नहीं है, कौन-सी बहादुरी है ? माच 
लीजिए कि मैंने अपने राष्ट्रकी मेरा राप्ट्र यानी मेरा शरीर' इतनी संकुचित 
व्याख्या कर ली, तो आपसमें कभी युद्ध ही व होगा । हां, में ही अपने मुंहपर 
चटसे एक थप्पड़ जड़ दूं तो अलबत्ता लड़ाई होगी । परल्तु .में ही मेरा 
राष्ट्र हैँ ऐसी व्याख्या करके में अपने भाईसे, मांसे, किसीसे भी लड़ूँ, तो 
भी यह आपसकी लड़ाई नहीं होगी, क्योंकि मेने तो अपने साढ़े तीन हांथके 
शरीरकों ही अपना राष्ट्र मान लिया है। सारांश, हम आपसमें लड़े, यह 
अभियोग सही है, परंतु वह अभिमानास्पद भी है, क्योंकि इस अभियोगमें ही 
अभियोग लगानेवालेबे यह मान लिया है कि हम एक हें, हमारा एक हो 
राष्ट्र है। यूरोपक अभागोंने इस कल्पनाका विनाश किया । हमें उसकी' 
शिक्षा दी गई है । इतना ही नहीं, वह हमारी रग-रगमें पैठ गई है । हम 
पुराने जमाने में आपस में लड़े, तो भी यह एकराप्ट्रीयताकी भावना आज 
भी विद्यमान है । महाराष्ट्रने पंजावपर, गुजरात और वंगालपर चढ़ाइयां 
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दिया । अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌' इस भावनासे प्रेरित होकर, सारे 
भेद-भावोंको पारकर जो सर्वत्र चिन्मयताके दर्शन. कर सकें, वे धन्य हैं । 
लोग भी समझ गये कि ये सारे विश्वके हैँ, इनकी कोई सीमा नहीं है । परंतु 
'दुर्लेंभ भारते जन्म” की जो कल्पना ऋषियोंने की, वह आध्यात्मिक नहीं, 
राष्ट्रीय है । 

वाल्मीकिनें अपनी रामायणके प्रारंभिक इलोंकोर्मे रामके गृणोंका वर्णन 
किया है। रामका गृणगान करते हुए राम कंसे थे, इसका वे यों वर्णन करते 
हैं कि समुद्रइव गाम्भीयें स्थैयें च हिमवानिव----“स्थिरता ऊपरवाले 
हिमालय-जैसी और गांभीर्य पैरोंके निकटवाले समुद्र-जेसा ।” देखिए, 
कैसी विशाल उपमा है । एक सांसमें हिमालयसे लेकर कन्याकुमारीतकके 
दर्शन. कराए । पांच मील ऊंचा पर्वत और पांच मील गहरा सागर एकदम 
दिखाए । तभी तो यह रामायण राष्ट्रीय हुई । वाल्मीकिके रोम-रोममें 
राष्ट्रीयव्व भरा हुआ था, इसलिए वे सार्वराष्ट्रीय रामायण रच सके । 
उनकी रामयण संस्क्ृतमें है तो भी सवको आदरणीय है । वह जितनी 
महाराष्ट्रमें प्रिय है, उतनी ही मद्गासकी तरफ केरलमें भी है । श्लोकके 
एक ही चरणमें उत्तर भारत और दक्षिणका समावेश कर दिया । विशाल 
और भव्य उपमा है। 

हमसे कोई पूछे कि तुम कितने हो, तो हम तुरंत बोल उठेंगे, हम पेंतीस 
करोड़ बहन-भाई हैं। अंग्रेजले पूछो तो वह चार करोड़ बतलाएगा। 
फरांसीसी सात करोड़ वतलाएगा | जर्मन छः करोड़ वतलाएगा । वेलजियन 
साठ लाख वतलाएगा | यूनानी आधघ करोड़ वतलाएगा ।'और हम पें-ती-स 
करोड़ ! ऐसा फर्क क्‍यों हुआ ? हमने इन पेंतीस करोड़को एक माना । 
उन्होंने नहीं माना । सच पूछो तो जर्मनोंकी भाषा और फरांसीसियोंकी 
भाषा अधिक विसदृश्ष नहीं है, जैसी मराठी और गुजराती । यूरोपकी 
भआपाएं लगभग एक-सी है । उनका धर्म भी समान है। भिन्न-भिन्न राष्ट्रोंमे 
परस्पर रोदी-बेटी व्यवहार भी होता है। लेकिन फिर भी उन्होंने यूरोपके 
अलग-अलग टुकड़े कर डाले ! हिदुस्तानके प्रांतोंने अपनेको अलग-अलग 
नहीं माना । यूरोपके लोगोंने ऐसा मान लिया । हिंदुस्तान भी तो रूसको 
छोड़ वाकीके सारे बूरोपके वरावर एक खंड (महाद्वीप) ही है । लेकिन 
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आरतमाताके वाह्मतः जुदा-जुदा पुत्र दिखाई देते हं--कोई क्रोवी, कोई 
स्नेही । फिर भी मीठे और मुलायम आम जिस गुठलीसे पैदा होते हैँ, उसीसे 
शेड़का कठिन घड़ भी पैदा होता हैं। इसी तरहसे हम ऊपरसे कितने ही 
पिन्न क्यों न दिखाई दें तो भी हम एक ही भारतमाताकी संतान हें, यह्‌ 
कऋदापि न भूलना चाहिए । इसे व्यानमें रखकर प्रेम-भाव बढ़ाते हुए सेवकोंको 
ओैवाके लिए तैयार रहना चाहिए। तिलकने ऐसी ही सेवा की। आज्ञा है. 
आप भी करेंगे। 
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हमारा यह मानव-समाज हजारों वर्षोसे इस पृथ्वीपर जीवन विता 
आहा है । पृथ्वी इतनी विश्ञाल है कि पुराने जमानेमें इधरके मानवकी उधरके 
ममानवसे कोई पहचान नहीं रहती थी । हरएकको शायद इतना ही लगता 
“था कि अपनी जितनी जमात है, उतनी ही मानव-जाति है। पृथ्वीके उधर 
क्‍या होता होगा, इसका भान भी शायद उन्हें नहीं था। लेकिन जैसे-जैसे 
/विज्ञानका प्रकाश फैलता गया, मनुष्यका संपर्क स॒ष्टिके साथ बढ़ता गया 
ओर मानसिक, धामिक, आध्यात्मिक, सभी दृष्टियोंसे मानवोंका आपसी 
संपर्क भी बढ़ता गया । जब कभी दो राष्ट्रोंका या दो जातियोंका संपर्क 
हुआ तो हर वार वह मीठा ही सावित हुआ हो, ऐसी बात नहीं है । कभी वह्‌ 
मीठा होता था, कभी कड़वा; लेकिन कुल मिलाकर उसका फल. मीठा 
ही रहा । इस वातकी मिसाल दुनियाभरमें मिल सकती -है। लेकिन सारी 
दुनियाकी मिसाल हम छोड़ भी दें और केवल भारतका ही खयाल करें तो 
मालूम होगा कि बहुत प्राचीन जमानेमें यहां जो आर्य लोग रहते थे, उनकी 
संस्क्रति हिन्दुस्तानकी पहाड़ी संस्क्ृति थी और दक्षिणमें जो द्रविड़ लोग रहते 
थे, उनकी संस्कृति समुद्रकी संस्कृति थी। इस तरह द्वविड़ों और आयोंकी 
संस्कृतिके मिश्रणसे . एक नई संस्कृति वनी । पहले ये दोनों संस्कृतियां, 
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की, फिर भी यह एकराप्ट्रीयताकी, आत्मीयताकी भावना. नष्ट 
नहीं हुई । हे 

जनताकी इस गुणकी वदौलत तिलक सब प्रांतोंमें प्रिय और पुज्य 
हुए। तिलक-गांवी तो अलौकिक पुरुष हैं। सव प्रांत उन्हें पूज्ेंगे ही । 
परंतु राजगोपालाचाययं, जमनालालजी. आदि तो साधारण मनुष्य हैं । लेकिन 
उनकी भी सारे प्रांतोंमें प्रतिष्ठा है । पंजाब, महाराष्ट्र, कर्नाटक उनका आदर 
करते हैँ । हमें उसका पता भले ही न हो, लेकिन एकराष्ट्रीयताका यह सहान्‌ 
गुण हमारे खूनमें ही घुल-मिल गया है। हमारे यहां एक प्रांतका नेता दूसरे 
प्रांतमें जाता है, लोगोंके सामने अपने विचार रखता हैं। क्या यूरोपमें 
यह कभी हो सकता है ? जरा जाने दीजिए मुसोलिनीको रूसमें फासिज्मपर 
व्याख्यान देने । लोग उसे पत्थर मार-मारकर कुचल डालेंगे या फांसीपर 
लटका देंगे । हिटलर और मृस्रोलिनी जब मिलते हैं तो कैसा जबरदस्त 
चंदोवस्त किया जाता है, कैसी चुपचाप गुप्त रूपसे मुलाकात होती है। 
मानों दो खूनी आदमी किसी साजिशके लिए एक-द्ूसरेसे मिल रहे हैं ! 
किले, परकोटे, दीवारें सब तरफ खड़ी करके सारे यूरोपमें द्वेप और मत्सर 
फैला दिया है इन लोगोंने । पर हिदुस्तानमें ऐसी बात नहीं है तिलक- 
गांधीको छोड़ दीजिए । ये लोकोत्तर पुरुष है । कितु दूसरे साधारण लोगोंका 
भी सर्वत्र आदर होता है । लोग उनकी वातें ध्यानसे सुनते हैँ । ऐसी राष्ट्रीय 
' भावना ऋषियोंने हमें सिखाई है । समाज और जनतामें सर्वत्र इसका असर 
मौजूद है। अज्ञात रूपसे वह हमारी नस-तसमें विद्यमान है । 

हमें इस गुणका पता नहीं था । आइए, अव ज्ञानपूर्वक हम उससे परिचय 
कर लें। आज तिलकका स्मरण सर्वत्र किया जायगा। उनके ब्राह्मण 
होते हुए भी, महाराष्ट्रीय होते हुए भी, सव जनता सर्वत्र उनकी पूजा करेगी, 
क्योंकि तिलककी दृष्टि व्यापक थी । वह सारे भारतवर्षका विचार करते 
थे। वह सारे हिदुस्तानसे एकरूप हो गये थे । यही तिलककी विशेषता है। 
भारतकी जनता भी प्रांताभिमान आदिका खयाल न करती हुईं युणोंको 
पहचानती है। यह भारतीय जनताका गुण है । इन दोनोंके गुगोंका यह 
चमत्कार है कि तिलकका स्वेत्र सव लोग स्मरण कर रहे हें । जैसे एक ही 
ऊमकी गुठलीसे पेड़, शाखा और आम पैदा होते हैं, उसी प्रकार एक ही 
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और उत्होंने इस्लामका संदेश पहुंचाया | यहांके लिए: वह चीज एकदम 
आकर्षक थी। | 
बीचके जमानेमें हिन्दुस्तानमें वहुत-से भवत हुए, जिन्होंने जातिभेद- 
के खिलाफ प्रचार किया और एक ही परमेश्वरकी उपासना पर जोर दिया । 
इसमें इस्लामका वहुत वड़ा हिस्सा था। हिंदुस्तानकों इस्लामकी यह 
बड़ी देन है। इस तरह पहले ही जो संस्क्रति द्रविड़ और आर्योंकी अच्छा- 
इयोंके मिश्रणसे बनी थी, उसमें यह नया रसायन दाखिल हुआ । 
इसके वाद कुल तीन सौ साल पहलेकी बात है.। यूरोप के लोगोंको 
मालूम हुआ कि हिन्दुस्तान बड़ा सम्पन्न देश है और वहां पहुंचनेसे लाभ 
हो सकता है। इसी समय यूरोपमें विज्ञानकी प्रगति हुई । वे लोग हिंदुस्तान 
आ पहुंचे । हिंदुस्तानमों अभीतक जो प्रगति हुई थी, उसमें विज्ञानकी कमी 
थी। यह नहीं कि विज्ञान यहां था ही नहीं। यहां वैद्यक-शास्त्र मौजूद 
था, पदार्थ-विज्ञान-शास्त्र मौजूद था, लोगोंको रसायन-शास्त्रका ज्ञान था। 
अच्छे मकान, अच्छे रास्ते, अच्छे मदरसे यहां वनते थे--यानी .शिल्प- 
विज्ञान भी था। अर्थात्‌ हिंदुस्तान एक ऐसा प्रगतिशील देश था, जहां उस 
जमानेमें अधिक-से-अधिक विज्ञान मौजूद था। लेकिन वीचके जमानेमें 
यहां विज्ञानकी प्रगति कम हुई । उसी जमानेमें यूरोपमें विज्ञानका आविप्कार 
हुआ और पाइ्चात्य लोन यहां आ पहुंचे । अब उनके और हमारे बीच संघर्प 
शुरू हुआ । उनके साथ हमारा संबंध कड़ वा और मीठा दोनों प्रकारका रहा 
तथा अब इस मिश्रणसे एक और नई संस्कृति बनी । कुछ मिश्रण तो पहले 
ही हो चुका था | फिर जो-जो प्रयोग यूरोपवालोंने अपने देशमें किये, उनके 
फलस्वरूप न सिर्फ भौतिक जीवन में, वल्कि समाजश्मास्त्र आदिमें भी 
परिवर्तन हुए और जैसे-जैसे अंग्रेज, फ्रेंच, जर्मन, रशियन आदिके विचारोंसे 
परिचय होने लगा, वैसे-वैसे वहांके नव-विचारोंका संबंध भी बढ़ने लगा ।. 
आज हम जहां जाते हैं, वहां सोशलिज्म (समाजवाद), कम्युनिज्म 
(साम्यवाद) आदि पर विचार सुनते हैँ । ये सारे विचार पद्िचमसे जाये 
हैं। अब इन सव॒विचारोंमें ऋगड़ा शुरू हुआ है। उसमेंसे कचरा- 
कचरा निकल जावेगा । हमारी संस्क्ृति कुछ खोयेगी नहीं; वल्कि कुछ. 
पायेगी ही । यही देखो न! हिंदुस्तानमें---वावजूद इसके कि पब्चिमके 
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उत्तर और दक्षिणकी, अलेग-अलग रहीं। हजारों वर्षों तक इन बोंगोंमें 
आपसमें कोई संबंव नहीं था, क्योंकि वीचमें एक वड़ा भारी दंडकारण्य 
पड़ा था। लेकिन फिर दो जमातोंका संबंध हुआ | उनमेंसे कुछ मीठे और 
कुछ कडवे अनुभव आये और उसका नतीजा आजका भारतवपष है। द्रविड़ 
लोग वहांके वहुत प्राचीन लोग थे । द्रविड़ों और आर्यों, इन दोनोंकी संस्क्ृति- 
के संगमका लाभ हिन्दुस्तानको मिला और उससे एक ऐसा मिश्र राष्ट्र 
वना, जिसमें उत्तर और दक्षिणक अच्छे अंश एक साथ अनजाने मिल गये,. 
उत्तर और दक्षिण एक हो गए। उत्तरके लोग ज्ञान-प्रधान थे तो दक्षिणकेः 
लोग भव्ति-प्रधान थे। इस तरह ज्ञान और भक्तिका संगम हो गया; 
लेकिन इसके बाद यहां जो मिश्र समाज वना, उसकी व्यापकता भी एकांगी 
सावित हुई । 
लेकिन बाहरसे मुसलमान लोग यहां आए और अपने साथ एक नई 
संस्कृति ले आए । उनकी नई संस्क्ृतिके साथ यहांकी संस्कृतिकी, टक्कर 
हुईं। मुसलमानोंने अपनी संस्कृतिके विकासके लिए दो मार्ग अपनाये, 
ऐसा दीखता है । एक हिंसाका और दूसरा प्रेमका । ये दो मार्ग दो घाराओंकी 
तरह एक साथ चले । हिसाके साथ हम गजनी, औरंगजेव आदिका नाम 
ले सकते हैं तो दूसरी तरफ प्रेम-मार्गके लिए अकवर और कवीरका नाम ले 
सकते हें। हमारे यहां जो कमी थी, वह इंस्लामने पूरी की । इस्लोम 
सबको समान मानता था | यद्यपि उपनिपद्‌ आदियें यह विचार मिलता 
है; लेकिन हमारी सामाजिक व्यवस्थामें इस समानताकी अनुभूति नहीं 
मिलती थी । हमने उसपर अमल नहीं किया था । व्यावहारिक समानताका 
विचार इस्लामके साय आया। इस्लामके आगमनके समय यहां अनेक 
जातियां थीं। एक जाति दूसरी जातिके साथ न श्ादी-व्याह करती थी,. 
; गे रोटी-पानी । इस तरह जहां देखो, वहां चौखटे वनी हुई थीं; लेकिन घीरे- 
: धीरे दो संस्क्ृतियां नजदीक आई। दोलोंके गुणोंका लाभ देशको मिला । 
इस सिलसिलेमें जो लड़ाई-फगड़े हुए और जो संघर्ष हुआ, उसका इतिहास 
हम जानते ही हैं । जो लोग यहां जाये, उन्होंने तलवारसे हिन्दुस्तान जीता 
या हिन्दुस्तानके लोग लड़ाईमें हार गये, यह कोई नहीं कह सकता; वल्कि 


तय 


लड़ाइयां हुई, उसके पहले ही फक्नीर लोग यहां आए । वे गांवनयांव घूमे 
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पप्त किया। कम्युनिस्टोंके कामके पीछे जो विचार है उसका सारभूत 
अंज्ष हमें ग्रहण करना होगा, उसपर अमल करना होगा । यह अमल कंँसे 
किया जाय, इस वारे में में सोचता था तो मुझे कुछ सुझ गया। ब्राह्मण 
में था ही, वामनावतार मैंने ले लिया और भूमिदान मांगना शुरू कर दिया । 
पहले-पहल लगता था कि इसका परिणाम वातावरण पर क्या होगा ? 
थोड़े-से अमृतविन्दुओंसे सारा समुद्र मीठा कैसे होगा ? पर धीरे-बीरे 
“विचार बढ़ता गया । परमेश्वरने मेरे थब्दोंमें कुछ शक्ति भर दी। लोग 
समझ गये कि यह जो काम चल रहा है, क्रान्तिका है । और सरकारकी शक्ति 
के परे है; क्योंकि यह काम तो जीवन वदलनेका काम है । अब लोग दान 
देने लगे । एक जगह हरिजनोंने अस्सी एकड़ मांगे और एक भाईने सौ 
एकड़ दे दिए । इस तरह लोग मुझे देने लगे। यद्यपि लोगोंने मुझे काफी 
दिया तो भी मेरा काम इतनेसे पूरा नहीं होता । 
जब विचार फैलेगा तब काम होगा । में चाहता हुं कि दरिद्रनारायणको 
जो भूखा है और अब जाग गया है, आप अपने कुटुम्बका एक हिस्सा समझ 
लें और आपके परिवारमें चार लड़के हैं वो उसे पांचवां मान लें। एक 
भाईके पास पांच एकड़ जमीन थी। उस भाईसे मेने जमीन मांगी तो उससे 
मुझसे कहा कि मेरे घरमें जाठ लड़के हैं । मेने पूछा कि अगर नौवां आया तो 
उसे भी सहोगे या नहीं ? उसने कहा, हां ।” मेने कहा, “यही समझो कि 
में नौवां हूं और मुझे भी कुछ दे दो ।” समझ लीजिए कि दस हजार एकड़- 
वाला सौ एकड़ देता है। आंकड़ा दीखनेको बहुत वड़ा दीखता है, पर दाता 
गौर दरिद्रतारायण दोनोंके हिसावसे वह कम है । इस आंकड़ेसे में तो संतुष्ट 
हो जाऊंगा; परच्तु देनेवालोंको नहीं होना चाहिए । अगर ऐसा होता कि 
यहां कोई भूख की या चंद लोगोंके संकटनिवारणकी समस्या होती और में 
दान मांगता तो थोड़ा-थोड़ा देनेसे भी काम चल जाता; परन्तु यहां तो एक 
राजकीय समस्या हल करनी है, एक सामाजिक समस्या सुलभानी है, जो 
समस्या न सिर्फ इन दो जिलोंकी है, न सिर्फ हिन्दुस्तानकी है, वल्कि पूरी 
दुनियाकी है । और जहां ऐसी राजनैतिक व सामाजिक क्रान्ति करनेकी 
वात है, वहां तो मनोवृत्ति ही वदल देनेकी जरूरत-होती है । अगर कोई 
छोटा-सा संकल्प होता तो अल्प दानसे काम चल जाता; परन्तु यहां दस 
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विंचारोंका . प्रवाह .निरंतर -यहां आता रहा--पहलेके जमानेमें जितने 
आध्यात्मिक विचारवाले महापुरुष पैदा हुए, उनसे कम इस जमानेमें नहीं 


हुए। यहां .नाम गिननेमें तो समय जायेगा । अब इस समय भी संघर्ष हो - 


रहा है, टक्कर हो रही है, मिश्रण हो रहा है। यह जो वीचकी अवस्था 
है, उसमें कई प्रकारके परिणाम होते हैं । 

यह तो मेंने प्रस्तावताके तौरपर अपने कुछ विचार रखे, ताकि 
हिदुस्तानकी हालत आप लोग अच्छी तरह समझ सकें । 

' ग्ांधीजीके जानेके वाद जब में सोचता रहा कि अब मुझे क्या करना 
'चाहिए तो में निर्वासितोंके काममें लग गया। परन्तु यहांके कम्युनिस्टोंके 
अझनके वारे में में वरावर सोचता रहा। यहांकी खून आदिकी घटनाओंके 
चारेमें मुझे जानकारी मिलती रहती थी, फिर भी मेरे मनमें कभी घबराहट 
नहीं. हुईं; क्योंकि मानव-जीवनके विकासका कुछ दर्शन मुझे हुआ है। 
इसलिए. में कह सकता हूं कि जव-जव मानव-जीवनमें नई संस्क्ृतिका 
निर्माण हुआ है, वहां कुछ संघर्ष भी हुआ है, रक्‍तकी थारा भी वहीं है। 
इसलिए हमें विना घवराये शांतिसे सोचना चाहिए और श्ाांतिमय उपाय 
ढूँढ़ना चाहिए। 

मुझे सूका कि इस मुल्कमें घूमना चाहिए । लेकिन घूमना हो तो कैसे 
घूमा जाय ? मोटर आदि साधन विचार-शोवक नहीं हें । वे समय-साधक 
हैं, फासला काट सकते हूँ। जहां विचार ढूंढ़ना है, वहां शांतिका सावन 
चाहिए। पुराने जमानेमें तो ऊंट, घोड़े आदि थे। लोग उनका उपयोग 
भी करते थे और रातभरमें दो सो मील तक निकल जाते थे । परन्तु शंकरा- 
चार्य, महावीर, बुद्ध, कवीर, चैतन्य, नामदेव-जैसे लोग हिदुस्तानमें धूमे 
और पैदल ही घूमे । वे चाहते तो घोड़ेपर भी घूम सकते थे; परल्तु उन्होंने 
त्वरित सावनका सहारा नहीं लिया; क्योंकि वें विचारका शोवन करना 
चाहते थे, और विचार-शोधनके लिए सबसे उत्तम साधन पैदल घूमना ही 
है । इस जमानेमें वह सावन एकदम सूकता नहीं; परन्तु शांति-यूवक 
विचार करें तो सूकेगा कि पंदल चले विना चारा नहीं है । 

इस तरह में वर्वासें शिवरामपल्ली आया और वहांसे यहांतक अब कोई 
छः हफ्ते होते हें। इस बीच मेने हर गांवका अधिक-से-अधिक परिचय 
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है और कालात्मा परिवर्तेत करना चाहता है तो परिवर्तन होने ही वाला है । 
मनुष्य चाहे या न चाहे, जब मनुष्य प्रवाहमें पड़ता है तव उसकी तैरनेकी 
डाक्ति ही उसके काम नहीं आती, प्रवाहकी शक्ति भी काम आती है। उसी 
तरह मनुप्यके हृदयमें परिवर्ततके लिए काल-प्रवाह मददरूपः होता है। 
आज तो सवकी भूमि तपी हुई है। ऐसी तपी हुई भूमिपर प्रेमकी दो चूँदें 
'छिड़कानेका काम अगर भगवान्‌ मुझसे करवाना चाहता है तो में वह खुशीसे 
कर रहा हूं | में तो गरीबोंसे भी जमीनें ले रहा हूं । एक एकड़वालेसे भी में 
* एक गुंठा ले आया हूं । अगर वह आधा गुंठा देता तो भी में ले लेता । लोग 
'पूछते हैँ कि एक गुंठा जमीनका में बया कहूंगा १ में कहता हूं, कोई हर्जे 
नहीं । जिसने मुझे वह एक गुंठा दिया है, उसीको ट्रस्टी वनाकर में वह जमीन 
उसे सौंप दूंगा और कहूंगा कि जो पैदावार उसमें होगी, वह गरीवोंको दे 
देना ।” एक एकड़वालेको एक गुंठा देनेकी वृत्ति होना, उसे ही में विचार- 
ऋन्ति कहता हूं । जहां विचार-क्रान्ति होती है, वहीं जीवन प्रगतिकी ओर 
बढ़ता है। अपि प्राज्यम्‌ राज्यम्‌ तुणभिव परित्यज्य सहसा--एक घास के 
तिनकेकी तरह राज्यका परित्याग करनेवाले त्यागी इस भूमिमें हो गये हें । 
विचार-शक्तिकी कोई हद नहीं होती । एक विचार एक मनुष्यको 
ऐसा सूकता हैँ कि उससे मनुष्यके जीवनमें ऋन्‍्ति हो जाती है। आपने 
देखा, कुछ महापुरुष भी ऐसे होते हे, जिनके विचारमें ऐसी शक्ति होती है 
कि दूसरेके जीवनको पलट देते हैँ। इसलिए विचारको जगानेके लिए मेने 
उस गरीवसे भी एक गुंठा जमीन ले ली और जहां में उत्त श्रीमानोंसे जमीन 
ले रहा हूं, वहां उनके सिर॒पर मेरा वरदहस्त है-- भाइयों, तुम्हें अव शहरफमें 
आंगकर जानेकी आवश्यकता नहीं है । कबतक भागते रहोगे ?” यानी 
जहां मेंने श्रीमाचोंसे सौ एकड़ द्वान लिया, वहां मैंने उनके मनमें एक अच्छा 
विचार भी जगा दिया। हरएक मनुष्यके दिलमें अच्छे-बुरे विचार होते हैं । 
अब उसके हृदयमें एक लड़ाई झुरू होती है, एक महाभारत युद्ध शुरू होता है । 

! “सुविज्ञानं. चिकितुषे. जनाय 

सच्चाइसच्च वचसी पस्पृषाते 

तयोयंत्‌. सत्यं . यबतरत ऋजीय 

तदित्‌ सोमोध्वति हंति आ*असत” 
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हजार जमीन रखनेवाले यदि सौ एकड़ देने लगेंगे तो काम नहीं चलेगा.। 
उन्हें तो दरिद्रवाराययकों अपने परिवारका एक हिस्सा समझकर 
दान देना चाहिए। में तो गरीव और श्रीमान सबका मित्र हूं। मुझे तो 
मेत्रीमें ही आनन्द आता है । जो शवक्ति मैत्रीमें हैं वह हेषमें नहीं है। अनेक 
राजाओंवे लड़ाइयां लड़कर जो क्रान्ति नहीं की, वह बुद्ध, ईसा, रामानुज 
आदिने की । इनमेंसे एक-एक आदमीवे जो काम किया, वह अनेक राजाजोंने 
मिलकर नहीं किया। अर्थात्‌ प्रेम और विचारकी तुलनामें दूसरी कोई शक्ति 
नहीं है। इस वास्ते वार-वार समक्ानेका काम पड़े तो भी में तैयार हूं।. 
दो दफा समभानेसे कोई न समझ सका तो तीन दफा समभाऊंगा । तीन 
दफा समभानेसे यदि नहीं समक सका तो चार दफा समभाऊंगा । और चार 
दफा समकानेसे भी नहीं समझकेगा तो पांच दफा समभाऊंगा। समभाना, 
यही मेरा काम है। जवंतक में कामयाव नहीं होता तबतक .में हारूंगा नहीं, 
निरंतर समभाता ही रहूंगा। 

जो में चाहता हूं वह तो सर्वस्व-दानकी वात है। जैसा पोतना कविने 
(तेलगू) भागवतंमें बताया है-- तल्लिदंडल भंग्रि धर्मवत्सलतनु दीनूल 
गाव चितिचुंवाड ।” माता-पिताके समान चिन्ता करनेकी यह उपमा में 
आपको लागू करना चाहता हूं। जिस प्रेमसे माता-पिता बच्चोंके लिए 
काम करते हैं, भूखे रहकर उन्हें खिलाते हैँ, उनके लिए सर्वेस्वका त्याग करते 
हैं, वह शक्ति और वह प्रेम में आप लोगोंसे प्रकट कराना चाहता हूं । 

आज में जेलमें यह जाननेके लिए कम्यूनिस्ट भाइयोंसे मिलने गया 
था कि उनके क्या विचार चल रहे हैं। उनके साथ जो बातचीत हुई, वह 
पूरी यहां वतानेकी आवश्यकता नहीं है। पर उन्होंवे एक सवाल मुझसे 
किया कि. क्या आप इन श्रीमानोंकों वापस अपने घरोंमें ले जाकर वसाना 
चाहते हैं ? क्या उनके दिलमें परिवर्तन होनेवाला है ? आपको वे लोग 
ठग रहे हैँ। कुछ इस तरहका उनका भाव था | मुझे वहां उनसे बहस 
नहीं करनी थी, न उनके हर प्रशनका जवाब ही देना था। लेकिन अगर यह 
वात सही है कि हरएकके हृदयमें परमेश्वर विराजमान है और हमारे 
इवासोच्छवासका नियमन वही करता है और सारी प्रेरणा वही देता है तो 
मेरा विश्वास है कि परिवर्तन जरूर हो सकता है। अगर कालात्मा खड़ा 
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तैयार हो जाते हैं। तों आप समक्िए कि यह परमेद्वरकी प्रेरणा है। इसके 
साथ हो जाइये | इसके विरोचमें मत खड़े रहिए। इसमेंसे भला-ही-भल्ना 
होगा । 

आज में फिरसे कहता हूं कि हम विज्ञानसे पूरा लाभ उठाना चाहते 
हैं । अगर हम विज्ञानसे पूरा लाभ उठायें तो इस भूमिकों हम स्वर्ग बना सकते 
हैं। लेकिन फिर हमें विज्ञानके साथ हिसाकों नहीं, अहिसाकों जोड़ना 
होगा । अहिंसा और विज्ञानके मेलसे ही यह भूमि स्वर्ग वन सकती है। हिंसा 
आर विज्ञानके मेलसे वह स्वर्ग नहीं वन सकती, वल्कि खत्म हो सकती है.। 

पहले लड़ाइयां छोटी-छोटी होती थीं। जरासंघ-भीम लड़े, कुद्ती' 
हुई, पाण्डवोंको राज्य मिल गया, सारी प्रजा खून-खराबीसे बच गई। 
अगर इस जमानेमें वैसी लड़ाइयां लड़ी जाय॑ तो इसमें हिसा होनेपर भी 
नुकसान कम है। इसलिए यह ढंद्ध में कवूल कर लूंगा। अगर हिटलर 
और स्टालिन कुद्तीक लिए खड़े हो जाते हैं और तय करते हैँ कि जो हारेगा 
वह हारेगा और जो जीतेगा वह जीतेगा दो में उसे कवूल कर लूंगा | भर 
अगर दुनिया बह इंढ़ देखनेको आती है तो में उसका नियेध नहीं करूँगा; 
क्योंकि दुनियाका उसमें विशेष नुकसान नहीं होगा। परल्तु हंद्व-युद्धका 
जमाना अव बीत गया है। पहले ढंद्व-यूद्ध होते थे, फिर हजारों लोग आपसमें 
लड़ने लगे। हजारोंकी लड़ाई खत्म हुई तो लाखों लड़ने लगे। उससे भी 
नतीजा नहीं निकला । फिर क्या, इधर वीस लाख तो उधर पच्चीस लाख 
ओऔर इधर पच्चीस तो उधर पचास लाख | इस तरह यह जमाना आया कि 
हजारों-लाखों नहीं, करोड़ों लोग आपसमें लड़ने लगे। मनुष्यके सामने 
सवाल यह है कि या तो 'टोटल वार' की तैयारी करो या हिंसा छोड़ो और 
अहिसाकों अपनाओ। में कम्युनिस्टोंको यही समभझाता हुं कि भाइयों, तुम 
लोग कहीं दो-चार खून करते हो, कहीं दो-चार मकान जलाते हो, कहीं 
कुछ लूट-खस्तोटकर लेते हो, रातमें आते हो, दिनमें पहाड़ीमें छिपते हो; 
लेकिन भव छिपनेका जमाना खत्म हो चुका है। अब ऐसी हरकतोंसे कोई 
लाभ नहीं है। अगर लड़ाई लड़नी है तो विश्वयुद्ध ( वल्ड वार”) की तैयारी 
करो और उसीकी राह देखो। लेकिन जबतक करोड़ोंके पैमानेपर हिसा 
करनेकी तैयारी नहीं करते तवतक छोटी-छोटी लड़ाइयोंका यह तरीका 


ग 
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जाननेवाले जानते हैं कि.हर मनृष्यके हृदयमें सत्‌ और असत्‌की लड़ाई 
नित चलती रहती है। जो सत्‌ होता है, उसकी रक्षा होती है और जो 
असत्‌ है, उसका खात्मा होता है। इसीलिए दाता ढोंगी है, ऐसा माननेका 
कारण नहीं है। परन्तु उसके ह्वारा अन्यायर्क भी कई काम हुए होते हेँ। 
विन्ता अन्यायके हजारों एकड़ जमीन कभी जमा हो सकती है ? अर्थात्‌ 
जिन्होंने दान दिया है, उन श्रीमानोंके जीवनमें कई तरहका अन्याय और 
अनीतिका होना संभव है। परन्तु उनके हृदयमें भी एक भगड़ा शुरू होगा 
कि-क्या हमने जो अन्याय किया है वह ठीक है ? परमेश्वर उन्हें बुद्धि देगा, 
वे अन्याय छोड़ देंगे | परिवर्तत इसी तरह हुआ करते हें । 

_ मेरी प्रार्थना है कि अव देनेका जमाना आया है, आप सव लोग दिल 
खोलकर दीजिये । देनेसे एक दैवी सम्पत्ति निर्माण होती है.। उसके सामने 
आसुरी सम्पत्ति टिक नहीं सकती, आसुरी सम्पत्ति लुट जाना चाहती है। 
वह ममत्वभावपर आवार रखती है। समत्व नहीं जानती । दैवी तो समत्व 
पर आधार रखती है। देवी और आसूरी सम्पत्तिकी यह पहचान है। 

जहां में दान लेता हूं वहां हृदय-मंयनकी, हृदय-परिवर्तनकी, मातृ- 
वात्सल्यकी, .अआातृ-भावनाकी, मेत्रीकी और गरीबोंके लिए प्रेमकी आशा 
करता हूं। जहां दूसरोंकी फिक्रकी भावना जागती रहती है, वहां समत्व 
बुद्धि प्रकट होती है, वहां वेरभाव टिक नहीं सकता। वेरभावका स्वतंत्र 
अस्तित्व ही नहीं होता । पुण्यमें ताकत होती है, पापमें कोई ताकत नहीं 
होती। प्रकाशर्में शक्ति होती है, अन्वकारमें कोई शक्ति नहीं होती। 
प्रकाशकों अन्वकारका अभाव नहीं कह सकते। प्रकाश वस्तु है, अच्चकार _ 
अवस्तु है। लाखों वर्षोके अन्चकारमें प्रकाश ले जाइये, एक क्षणमें अच्ध- 
कारका निवारण हो जायगा। वैसे ही आज पुण्योदय हुआ है । उसके सामने 
वैरभाव टिक नहीं सकता । यह भू-दान-यज्ञ एक अहिसाका प्रयोग है, जीवन- 
परिवर्तनका प्रयोग है। में तो निमित्त-मात्र हूं। आप भी निमित्त-मात्र हैं । 
परमेश्वर आप लोगोंसे जौर मुझसे काम कराना चाहता हैं। वह काल- 
पुरुषकी, परमेश्वरकी प्रेरणा है । इसलिए में मांग रहा हूं, तत आप लोग 
दीजिए और दिल खोलकर दीजिए ! जहां लोग एक फूट जमीनके लिए 
ऋगड़ते है, वहां मेरे कहनेसे लोग सेकड़ों-हजारों एकड़ जमीन देंनेके लिए 
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दो और तुम्हें वोट देनेका जो अधिकार मिला है उससे लाभ उठाओो। 
प्रजाको अपने विचारके लिए तैयार करो। जागतिक युद्ध या परिशद्ध प्रेम, 
ऐसी समस्या विज्ञानने हमारे सामने खड़ी कर दी है। 

इसलिए अगर ग्रेमका, अहिसाका तरीका आजमाना चाहते हो तो 
इन जमीनोंका ममत्व छोड़ दो, नहीं तो हिसाका ऐसा जमाना आनेवाला 
कि उसमें सारी जमीनें और उस जमीनपर रहनेवाले प्राणी खतम हो जायंगे । 
यह समभकर कि भगवानूने यह समस्या हमारे सामने खड़ी कर दी है, 
भाइयो ! निरंतर दान दिया करो। 
लैलंगाना, १९५१ 
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